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(Zhươv\Q 8 của luan IKmT y\tA/WAamma/fAasan^aAa do 
T^cai^iya T^numddka biên soany cũn0 nkní của fài liêu 
(^ompỉ^e-ke-nsive. yVlanua/ of ^b/i/c//iamma do Bkikkku 
B o dki làm ckủ biêny bàn ve Ổịịáo l_ý Buyên Kkởl (Paịicca- 
scxmuppăcịa.) và Ổịịáo J_ỵ Buyên Blê (Pa|+kăna). Kki dể cap 
dấn pkan này^ cả n0ài Sayadavv LA Sĩlãnanda và n0ài Dr. 
"Revvala Bkamma dểu dã có duT fínk sẽ vief sấck koăc 
fkuyef 0Ìản0 I^ôn0 và ckl tiel kơn ve cấc moi quan kê nkân 
duyên. Ukâl là môf diểu kkônq may mắn cko ckunq fa kki 
nqài Br. "Revvala Bkamma dã qua dòfi fi^urốfc kki fku:c kiên 
duTOc uTốc muon dó của mìnk- "Rlênq ve pkan nqàl 
Sayadavv LA Sĩlãnanday vối môf loaf nkữnq bài qiảnq cki 
fief vể Ca\c\o l_ý Buyên Kkởi (Palicca-samuppăda) fal 7 \]kur 
Bai Xkiển Vlêny San ^ose.; Ca\ il-oi^niay nqài dã koàn ikànk 
duTOc môf nủía duT línk của mìnk-^ 7 \]kurn 0 nqài cũnq dã qua 
dòi IruTốc kki urốfc nquyên của mìnk duToc fku:c kiên viên 
mãn. Be luTỏnq niêm cônq on của nqài và vối ikiên ý qlnp 
nqài koàn ikànk uTốc nquyên của mìnk/ cấc Pkâf fủr fai 7\]kur 
Bai Xkiển Viên dã ikỉnk LA Blla yviyinl soan fkảo môf fàl I lêu 
vể íSiấo Bý Buyên Blê (Pallkăna). Bù dó dã dẫn den suT m 
dòfi của fieu luân Pa/fAana in J^Ịfe.. 


^ Bôc 0Ìả có +Kể +ì m đoc. (Dngìnckíìon (ĩ-^ckịic^í^ck- 

samiAppãda) do B -Ị-lla AAỵii^t biềi^ soại^ Koạc JVỈười i~lai yVAnn I?i4ỵên 
CPckíìc^c^ck-sckmuppởí:^c\) do "tTKiề-i^ BKum BKu J_uyềi^ soai^ dicK dẩ 

Koc Kỏi +Kêm vầ Buyei^ KKỏi (Ba+icca-samuppãda) +ù i^Km' 1^0 bài 

0 Ìẩi^0 dó. 
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Xấc pKám in IDailỵ Dìfe. 0 Ìản 0 vể 24 moi 

quan Kê nKân duyên của 4^iấo J_ý Xuyên Xê (PalịKana) 
vối iKicn Kníốnq un 0 dun 0 fKn:c fien. o lùnq mối quan Kê 
nKân duyên^ sau kKi ii^ìnK Kày nôi dunq của nó và cấc cKi 
fief manq línK cKnyên môn^ lấc qlả dã pKan lícK su van 
KànK của moi cịiACxn Kê này li^onq cấc Koal dônq Kằnq nqày 
của cKnnq la cũnq nKní iKônq qua cấc lícK li^uyên duTOc 
li^ícK dẫn lù KinK Điển PãỊi. íXKnnq lôl nKan iKay dlầu này 
vô cùnq Kí^n ícK cK o Kànq Koc PKal cKnnq lay bỏl iKônq 
qua viêc nqKiên cuu lài liêu nàyy nqoài vlêc nanq cao kiến 
lK4c vể 4^iấo l_ý Xuyên Xê (Pa|+Kãna)y cKnnq la còn có co 
Kôi iKáu Kiểu I^õ Kon ve cấc qlấo ly kKấc duToc li^inK bày 
li^onq KinK Xiển PãỊi và lai Koc duTOc cấcK iKoc KànK quấn 
niêm li^ên cấc Koal dônq của cKinK minK li^onq dòi sonq 
bìnK nKâl iKô nq qua 4^iấo I_ý Xuyên Xê (Pa|+Kana). Xó là 
lý d o lal sao cKnnq lôi dã quyel dinK cKnyen nqũ lấc pKam 
này sanq liấnq Viêl nKằm manq lai loi ícK cKo quý dôc 0 Ìả. 

íCKnnq lôi dã co qanq lôn Ironq nquyên lấc Ironq quấ 
li^ìnK cKnyen nqũ. XuTối day là môl vài cKia sẻ cKnnq lôl 
muon qủri dấn cùnq dôc 0 Ìả li^onq quấ IrìnK biên dỉcK: 


i. 7\]0uyên lấc có IrícK dan kKấ nKiầu PaỊiy dăc 
biêl là pKan cKấnK văn của cấc moi quan Kê nKan 
duyên. íXKnnq lôl dã có kiem Ira lai cấc li^ícK dan 
này vối cấc nquồn dấnq lin oay nKní 
www.lipilaka.oi^0 và Xiqilal Pali "Readei^ (XPT?) và 
dã pKấl Kiên kKấ nKiầu lỗi. íXKnnq lôi dã man pKếp 
cKỉnK sủ:a lai cấc IrícK dan cKo dunq vối cấc nquồn 
dấnq lin cay này. 
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2. 7\]0uyên lấc cũn0 có môl vài lỗi cki pkấpy 
ckwn0 lôi cũn0 Íiíã man pkếp ckỉnk SMía và có 0 ki 
ck u pkia duấi nkt^n0 nai Iuan0 un0. 

3- Với su nkiêl lam 0Ìup đỡ của đc\o kữu Ukicn 
Xuêy ckun0 lôl Íiíã ikuc kiên Bản0 J_lêl Kê Ukual 
7\]0Ũ PãỊi-Vlêl bao 0ồm cấc ikual n0Ũ PăỊi Íiíuac 
clùn0 Ii^on0 n0uyên lấc. Đôc 0Ìả có ikẩ ikam kkảo 
lai pkần cuoi sấck- 

Pkníấc ikiên này đõ, kkôn0 ikẩ đươ(z ikànk Iníu viên mãn 
nấu kkôn0 nkà vào su (:íôn0 vlên^ kỗ Iro và 0Ìup đỡ nkiêl 
lâm của I^ál nkiầu đoiO kữu. íSkun0 lôi xin íẳỏiíZ blêl Iri an 
Sayadavv Tữr. 7 \]oclkinãna lai vIi LByVlLA đă lan lam 0Ìải 
đăp nkũn0 ikắc mắc của ckun0 lôi Ii^on0 quấ Irìnk biên 
dỉck- Bao kữu TTklcn TTuê (đốv\Q vai Irò ckink yấu Iron0 vlêc 
đoc. kỹ bản ikảoy 0Óp ý ckỉnk st^a lòi văny và ikuc kiên 
Bản0 Blêl Kê Xkual 7\]0Ũ PãỊi-Vlêl. Bao kữu cũn0 là 
n0UÒi Irìnk bày bản ikảo và là n0UÒi íAai diên ckun0 lôi liên 
kc vối nkà xual bản và nkà in. íBấc dao ị\iku T 7 am I_any ITuê 
PkMron0y Bam Bllển và Vũ Bkỉ íBkâu <luian0 dã dànk I^al 
nkiầu ikòi 0Ìan và côn0 suc kêu 0OÌ kùn pkníốc và 0lup luu 
kànk an pkám dấn lay dôc 0la. <Bkỉ 7\]0uyễn Bkỉ ■Klàn0 
7\]0a dã dànk ikòi 0Ìan puý bấu xcm qua bản ikảo. <Bkun0 
lôl vô cùn0 li^l an su quan lam và kỗ Iro quý bấu của lái cả 
cấc dao kữu. íBkunq lôi cũnq nkan dip này 0ỏi lòi cấm on 
ckân ikànk dến ITu nũ Pkníốc Bkủy và cấc Pkal tà lai ckùa 
Bt^u Ouan0y Bkủ Buc dã 0Ìup ckunq lôl danq sấck dấn 
cấc lu viên cũnq nkní pkan pkấl sấck dần cấc Pkâl It^ lai 


Viêl 7\]am. íBkunq lôl cũnq xin qkl nkan và lấn duonq cônq 
duc của lal cả cấc dao kữu Ironq nuốc và kải nqoai dã 
dónq 0 ốp link lài kùn pkníốc in án và van ckuyẩn lấc pkám 
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đấn fay đôa 0Ìả. 7\]0uyên cầu Kồn0 an Uam Bảo Kô fi^ỉ cko 
cấc đcxo Kữu iKân fam fKuròn0 an lac và vũn0 buTốc li^ên 
đườnQ fu Koc. 

Bầu can fKân Íiíen muc nàoy cKun0 lôi van kkố có ikẩ 
Imnk kkỏl nkũ'n0 sai SÓI Iron0 quấ Irìnk kiên dỉck- Kínk 
mon0 cấc kac lôn luc Ii^urỏn0 lkuron0 và đo(z 0Ìả Iuron0 link 
bổ qua và ckỉ bảoy ckunq lôi sẽ liấp nkan bằnq su Iri an. 

íBkunq lôl xin ckia Íiíểu pkan pkuTốc pkấl sank lù vlêc 
ikiên này đần ikầy \ẩ; 0Ìa quyấn và lái cả ckunq sank 
li^onq lam qiới/ dăc biêl I à cô ikân mau của ckunq lôl. 
yvionq cầu pkuTốc ikiên này kãy kô Irì cko lái cả luôn đươc 
an vuiy có li^í luê và lu kànk link lan ckốnq đần nqày 0Ìải 
ikoấl kkỏl vònq sank lủr luan kồi. 

Pkấp Xkí Xkanq yvioi Xkí (Sabbadănam 
Bkammadănam 3^inãli). íBkunq lôi nquyên cau do pkuíốc 
ikiên này^ quả Vỉ Pkâl íBkấnk Bẳnq íluiấc 
(Sammãsambuddko) sẽ irỗ ikànk kiên ikuc cko ckunq lôl 
li^onq nqày Vỉ lai. 

JXBA^bly nqày 2 . 2 . ikấnq 09 năm 20iổ 

^níềcc 
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Tiều Sử Tác Giả 


1) ĩữa íM 3 imt đã từng fà một tu sĩ người íMiến ©iện có 
píxáp ẩanh Venera6fe Vaụụita trong uòng 22 năm. “Trong tíxời 
gian còn Qi tu sĩ, ‘Venera6fe “Vaụnita đã fà vị trợ giảng íxướng ẩẫn 
tíĩiền của trung tdm íMaíĩasi tại íMiến ©iện. 5au quay íại với 
ểòi sống thế tục, ông vẫn tiếp tục tà một học trò gần gũi và ểã trợ 
giúp ngài Sayaẩavo V Taụdrta trong uiệc giảng ẩạy và ẩịch 
thuật. Là một tiến sĩ về cả Tíiạt học và ngôn ngữ Tãfi từ íMaíxã- 
gancfa 3 ione, một trong níxũng viện ngíĩiên cứu Tãfi có u}) tín và 
ẩanh tiếng níiất tại íMiến ©iện, ông ád fà tác giả và ẩịch giả của 
níĩiều sách Tíxạt học, ểặc 6iệt fà về Tíiắng Tíiàp (Ahhỉấhamma) và 
tíxiền ‘Minh sát (“Vipossanã). ông cũng ád tùng fà giáo sư Tíxạt 
học của trường áại fiọc jlntiocfi tại ®ocffi Qa 3 ia, j4n ©ộ trong 
níĩiều năm. ông íxiện tại ídm việc rất gần gũi với DVHư £ai Tíxiền 
“Viện tại 5an Jose, Caíỉfornỉa. 
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Lời Nói Đâu 


(Được chuyển ngữ từ nguyên tác tiếng Anh) 

Giáo lý của Đức Phật được phân loại thành ba chủ 
đề hay ba đề tài mà đữợc biết đến là Tam Tạng (ti- 
pitaka): tạng Luật (Vinaya), tạng Kinh (Suttanta) và tạng 
Thắng Pháp (Abhidhamma). Chính cái tên gọi Thắng 
Pháp (Abhidhamma) đã chỉ ra ràng phần giáo lý này 
được tôn giữ ở vị trí cao và tôn thờ như là giáo lý cao 
thượng và sâu sâc hơn hai phần giáo lý còn lại kia. 

Tạng Thắng Pháp có bảy bộ sách: Pháp Tụ 
(Dhaminasangani), Phan Tích (Vibiianga), Chất Ngữ 
(Dhãtu-kathã), Ngữ Tông (Kathã-vatthu), Nhân Chế 
Định (Puggala-pannatti), Song Đối (Yamaka) và Duyên 
Hệ (Patthãna). Trong số chúng, bộ Duyên Hệ 
(Patthãna), mà bao gồm năm phần đồ sộ với tất cả 2.640 
trang trong ấn bản Miến ngữ, được xem là sâu nhất và 
rộng nhất. Nội dung được đề cập đến trong cuốn “Duyên 
Hệ Trong Đời Sống Bình Nhật” (Patthãna in Daily Lite) 
này được tìm thấy chỉ trong mười trang đầu tiên của bộ 
sách trên. Như vậy, các bạn có thể tưởng tượng ra được 
rằng chúng ta cần phải đi sâu hơn rất nhiều mới có thể 
đạt được sự hiểu biết đầy đủ và trọn vẹn về Giáo Lý 
Duyên Hệ (Patthãna). Tuy nhiên, cuốn sách này có mục 
đích cung cấp cho độc giả một chút hương vỊ về Giáo Lý 
Duyên Hẹ (Patthãna), giống như lấy một giọt nước biên 
ra khỏi đại dương mênh mông. 

Cuốn sách này được thiết kế để giúp cho các bạn 
hiểu được các loại duyên trong Giáo Lý Duyên Hệ 
(Patthãna) trong đời sống bình nhật, nhưng những cố 
gắng đã được thực hiện để giữ cho tất cả nội dung của nó 
được hòa hợp với kinh văn nguyên thủy. Các trích dẫn 
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PãỊi được trình bày trong sách này chỉ để dành cho 
những ai muốn tham khảo phần nguyên văn. Tuy nhiên, 
đối với độc giả nói chung, những phần này có thể được 
bỏ qua. PỈiân kiến thức cơ bản về Thắng Phẩp 
(Abhidhamma) được giới thiệu ở đây sẽ rất là hữu ích 
cho sự thấu hiểu của các bạn về Giáo Lý Duyên Hệ 
(Patthãna). Thêm vào đó, một niềm tin đúng dân vào sự 
hiện hữu của việc tái sanh sẽ là một nhu cầu hay một đòi 
hỏi mang tính nền tảng (cần phải có) để có thể cảm nhận 
được giá trị của Thắng Pháp (Abhidhamma) cũng như 
những lời giảng dạy khác của Đức Phật. Đó là vì cuối 
cùng thì tất cả giáo lý đều được kết nối với khái niệm tái 
sanh theo cách này hoặc theo cách khác. 

Nguyện cầu cho các bạn được khỏe mạnh, hạnh 
phúc và an vui. 


u Hla Myint 




OVamo 'Tassa (ỗkagavato j 4 raílato Scmmasambuấdkassa 


Giới Thiệu 


Ý Nghĩa Của “Patthana” 

Thuật ngữ “Patthãna” được cấu thành bởi tiền tố 
“pa” và dãnh từ “thaiia” mà có nghĩa đen là “những điều 
kiện khác nhau”. Ví dụ, để cho hoa hồng trước nhà của 
chúng ta được khoe sâc và ngát hương thì ngoài cấu trúc 
di truyền cơ bản của nó, vô số các điều kiện cần phải góp 
phần vào như là đất tốt, lượng nước vừa đủ, ánh nâng 
mặt trời, không khí, sự yêu thích hoa hồng của chúng ta 
và vân vân. Trừ phi chúng ta yêu thích hoa hồng, chúng 
ta sẽ chẳng màng chọn trồng hoa hồng trước nhà của 
mình đâu. Hoa hồng không thể mọc lên một cách tốt đẹp 
nếu nó nhận được quá nhiều hoặc quá ít phân bón, 
nước, ánh sáng mặt trời và vân vân. Hơn nữa, phụ thuộc 
vào thiên hướng di truyền, hoa hồng này có thể khác với 
hoa hồng khác về màu sâc, kích cỡ, vân vân, mặc dầu 
chúng đã được chăm sóc và vun bồi dưới cùng những 
điều kiện như nhau. Lực tự nhiên mạnh mẽ này được gọi 
là Thường Cận Y Duyên (pakatũpanissaya). Cũng theo 
cách đó, mọi vật trong thế gian đều được định đặt bởi vô 
SỐ những nguyên nhân và điều kiện. Giáo lý Duyên Hệ 
(Patthăna) bàn luận về những điều kiện có năng lực này 
và đặc biệt là về những điều kiện cần thiết cho những 
hiện tượng mang tính nhận thức và mối quan hệ của 
chúng với việc cảm nhận lầm lạc của chúng ta về cái 
“tôi” và cái “cua tôi”. 
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Chúng ta hãy lấy sự yêu thích hoa hồng của chúng 
ta làm ví dụ vậy: 

1. Chúng ta thường thường thích hoa hồng do bởi 
hương sâc của nó. Như vậy, sự làm mê hoặc bởi sâc và 
hương của nó, mà được gọi là những cảnh giác quan 
(ãrammana), là những điều kiện gần tạo nên sự cuốn hút 
của nó đối với chúng ta. Năng lực làm mê mẩn này của 
m.ột cảnh giác quan được gọi là “Cảnh Duyên” 
(Arammana-paccayo). 

2. Cũng có những điều kiện xa dẫn đến việc chúng 
ta yêu thích hoa hồng hay khiến cho chúng ta yêu thích 
hoa hồng. Theo Thắng Pháp (Abhidhamma), chúng ta đã 
phải yêu thích hoa hồng vào một lúc nào đó trước đây 
trong kiếp sống này (ãrammanãnusaya: cảnh tiềm 
miên). Chúng ta cũng được cho là đã bị dính mâc vào 
những đối tượng mê hoặc như vậy trong những kiếp 
sống quá khứ (santãnãnusaya: vô gián tiềm miên). Cả 
hai trạng thái tinh thần liên quan đến sự yêu thích này là 
vô thường và đã biến mất vào những lúc đó. Nhưng 
chúng đã để lại ở sau một dạng năng lượng ngủ ngầm 
trong tâm ý của chúng ta giống như là một dấu ấn trong 
ký ức của chúng ta. IQii cac điêu kiện thich hợp hội đu 
hay thuận duyên, dạng yêu thích ngủ ngầm này trong 
chúng ta được kích hoạt lên và thúc đẩy ý định trồng hoa 
hồng trước nhà của chúng ta. Năng lực mang tính bản 
năng của các hiện tượng danh sâc như vậy được gọi là 
“Thường Cận Y Duyên” (Pakatũpanissaya-paccayo). 

3. ở thời điểm hiện tại, khi trạng thái tâm lý yêu 
thích của chúng ta xuất hiện, nó lặp lại sáu hay bảy lần 
một cách liên tục trong tiến trình tâm lộ theo quy luật 
tâm thức (citta-niyãma). Và loại tiến trỉnh tâm lọ nẩy 
cũng có thể được lặp lại vô số lần trong chuỗi diễn tiến 
của những tâm thức được kết nối với sự yêu thích. 
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Sự lặp lại với cường độ lớn và nhiều như vậy làm 
cho sự yêu thích của chúng ta trở nên mạnh đến mức nó 
có thể kích hoạt chân tay và cơ thể của chúng ta khiến 
chúng ta đi trồng hoa hồng trước nhà của mình. Điều 
này theo nhiều phương diện thì tương tự như một loạt 
các điện tích cung cấp năng lượng cho một cỗ máy. 

Trong trường hợp này, những sát-na tâm đi trước^ 
góp phần vào hay hỗ trợ thêm vào cho những sát-na tâm 
đi sau2 một cách liên tục. Năng lực của dòng chảy liên 
tục không ngừng nghỉ này của tâm thức được gọi là 
Trùng Dụng Duyên (ãsevana-paccayo), Vô Gián Duyên 
(anantara-paccayo) và Đẳng Vô Gián Duyên 
(samanantara-paccayo). Năng lực này thật ra thuộc vào 
những trạng thái tinh thần đã biến mất trước thời điểm 
của những pháp được duyên lên. Do đó, nó cũng còn 
được gọi là Vô Hữu Duyên (natthi-paccayo) và Lý Khứ 
Duyên (vigata-paccayo). 

4. Thậm chí chỉ một trạng thái tinh thần riêng lẻ 
như sự yêu thích thôi cũng đòi hỏi những điều kiện cụ 
thể để trở nên mạnh mẽ. Giống như những trạng thái 


1 Từ “sát-na tâm” là chỉ cho những đơn vị tâm thức riêng biệt 
mà tạo lập nên những lộ trình tâm thức cùa chúng ta, chứ không 
phải là một khoảng thời gian của tâm thức. Thời gian, địa điếm, sự 
hình thành, vân vân, là những khái niệm mà sự biểu hiện của chúng 
phụ thuộc vào danh và sâc, tức là tâm thức và vật chất. Ngoài danh 
và sắc ra, những thứ đó không được tìm thấy ở đâu cà cũng như 
không thể được nói là hiện ra hay biến mất dưới bất cứ dạng nào. 

^ Theo Thắng Pháp (Abhidhamma), trong vòng một vài giây 
đồng hồ, có hàng triệu lộ trình tâm thức sanh lên với mỗi lộ tâm bao 
gồm từ mười đến mười bảy sát-na tâm. Để chỉ cho những sát-na 
tâm riêng lẻ như vậy, hai thuật ngữ citta và vinnãna sẽ được dùng 
và được xem là đồng nghĩa với nhau trong tài liệu này. 
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tinh thần khác, trạng thái yêu thích của chúng ta không 
bao giờ sanh lên một mình đơn độc mà nó luôn luôn 
được đi kèm theo với nhiều trạng thái tinh thần khác, hỗ 
trợ lẫn nhau bởi năng lực hỗ tương và việc cùng tồn tại 
với nhau. Chúng ta hãy hình dung những sợi chỉ riêng 
lẻ: chúng rất mảnh mai và yếu đuối, nhưng chúng trở 
nên rất mạnh mẽ khi được bện lại với nhau thành một 
sợi dây thừng. Cũng theo cách đó, sự yêu thích của 
chúng ta trở nên rất mạnh mẽ do năng lực của việc cùng 
tồn tại và sự hỗ tương với tâm thức và những trạng thái 
tinh thần khác đi cùng với nó. Năng lực hỗ tương của 
những trạng thái tinh thần này được đề cập đến hay 
được nhấc đến dưới một vài tên gọi: Câu Sanh Duyên 
(sahajăta-paccayo), Hỗ Tương Duyên (annamanna- 
paccayo), Y Chỉ Duyên (nissaya-paccayo), Tương ưng 
Duyên (sampayutta-paccayo), Hiện Hữu Duyên (atthi- 
paccayo), Bất Ly Duyên (avigata-paccayo). 

5. Còn có nhiều điều kiện khác nữa cần thiết cho sự 
yêu thích trở nên thậm chí mạnh mẽ hơn. Trong số 
những tâm sở tương ưng với sự yêu thích, si hoạt động 
như là nhân tố gốc rễ của sự yêu thích, tức là nhân duyên 
(hetu-paccayo), vì loại yêu thích này có gốc rễ trong cái 
cảm giác mê lừa của hương sâc; dục, cần, và tâm thì hoạt 
động như là những yếu tố chiếm ưu thế, tức là trưởng 
duyên (adhipati-paccayo); tâm sở tưi thì hoạt động như 
là nhân tố làm việc của nó, tức là nghiệp duyên (kamma- 
paccayo); xúc, tâm sở tư^, và tâm hoạt động như là 
những dưỡng tố của nó, tức là vật thực duyên (ãhăra- 


1 ND: ở đây, tác giả dùng từ “volition” để chỉ cho tâm sở tư 
(cetanã). 

2 ND: ở đây, tác giả dùng từ “intention” để chỉ cho tâm sở tư 
(cetanã). 
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paccayo); danh mạng quyền, tâm, thọ, cần và định (nhất 
tâm) hoạt động như là những yếu tố quyền, tức là quyền 
duyên (indriya-paccayo); tầm, tú^, hỷ, lạc, định hoạt 
động như là những chi thiền hay là những yếu tố của 
thiền, tức là thiền na duyên (jhãna-paccayo); và tà kiến, 
tà tư duy, vân vân, hoạt động như là những chi đạo hay 
là những yếu tố của đạo, tức là đồ đạo duyên (magga- 
paccayo). Với những điều kiện này làm việc cùng với 
nhau, sự yêu thích hoa hồng của chúng ta trở nên đủ 
mạnh để kích hoạt việc trồng hoa hồng trước nhà của 
chúng ta. 

6. Điểm cuối cùng nhưng không thiếu phần quan 
trọng là vai trò của các vật giác quan mà các trạng thái 
tinh thần tương ưng với sự yêu thích phụ thuộc vào. Tất 
cả những trạng thái tinh thần của chúng ta thực hiện 
được những chức năng của chúng đều phụ thuộc vào 
những vật giác quan tương ứng của chúng, như là mât, 
tai, mũi, lưỡi, thân và trái tim 2 . Giống như năng lượng 


1ND: ở đây, tác giả chỉ dùng một từ “attention”, nhimg chúng 
tôi chuyển ngữ là “tầm, tứ” vì sau này, tác giả sẽ dùng “initial 
attention” để chỉ cho tầm (vitakka) và dùng “sustained attention” để 
chỉ cho tứ (vicãra). LuU ý rằng ở một vài nơi khác trong nguyên tác, 
tác giả cũng có dùng “attention” để chỉ cho tác ý (manasi-kãra) và 
cũng có dùng “attention” để chỉ cho một mình “tầm” khi bàn về 
chánh tư duy (sammã-sankappa). 

2 Mât có nghĩa là phần vật chất nhạy cảm trong con mât, nơi 
mà các hình ảnh phản chiếu lên giúp chúng ta thấy được. Tai có 
nghĩa là phần vật chất nhạy cảm trong lỗ tai, nơi mà âm thanh tác 
động lên và rồi chúng ta nghe được. Mũi có nghĩa là phần vật chất 
nhạy cảm trong lỗ mũi. Lưỡi có nghĩa là phần vật chất nhạy cảm 
trong lưỡi, và thân có nghĩa là phần vật chất nhạy cảm trong toàn bộ 
cơ thể ngoại trừ đầu móng tay móng chân và phần phía bên ngoài 
cùa lông tóc. 
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điện tử hoạt động ở trong một thiết bị điện tử, sự yêu 
thích hoa hồng của chúng ta xảy ra và thực hiện chức 
năng của nó trong tim của chúng ta. Sự phụ thuộc như 
vậy vào năng lực của các hiện tượng vật chất được gọi là 
Vạt Tiền S^li Y Chỉ Duyền (vatthu-purejãta nissãya- 
paccayo). 

Như vậy, sự yêu thích hoa hồng của chúng ta không 
được tạo ra bởi một ai cả, không do bởi một người nào 
hay thần thánh nào. Nó cũng không phải là một vật thể 
hay một ai mà có thể được ghi nhận là “tôi” hay “của 
tôi”, vì giống như những thứ khác trên trái đất này, nó là 
sản phẩm của các điều kiện. Nó không tồn tại ở một nơi 
chốn cụ thể nào, mà chỉ được hiện hữu khi các điều kiện 
thích hợp hội đủ, tương tự như việc một ngọn lửa xuất 
hiện khi que diêm được cọ xát vào một bề mặt thích ứng. 
Một ví dụ khác được đưa ra trong PãỊi là việc âm nhạc 
xuất hiện khi các nhạc cụ được chơi. Giáo Lý Duyên Hệ 
(Patthăna) dạy cho chúng ta sự duyên khởi của các hiện 
tượng danh sâc. Đó là ý nghĩa của thuật ngữ Patthãna. 


Về sắc ý vật (hadayavatthu) thì Đức Phật đã không giải thích 
nó là cái gì. Theo các Sớ Giải, nó chỉ là phần máu trong trái tim, chứ 
không phải toàn bộ trái tim. Nói chính xác hơn, nó là phần vật chất 
sanh lên trong máu ở trong trái tim. Nó được gọi là sắc ý vật vì nó 
hoạt động như là nền tảng hay nơi nương cho những suy nghĩ của 
chúng ta (theo Giáo Lý Duyên Khởi của Sayadaw u Sĩlãnanda). 

ở đây, Kinh Điển PãỊi chỉ tuyên bố một cách chung chung 
rằng tâm thức phụ thuộc vào bất kỳ sâc pháp nào mà nó nương vào 
khi sanh lên. Tuy nhiên, các Sớ Giải thì lại đồng nhất chọn trái tim 
làm nơi nương cùa tâm thức của chúng ta. Tuy nhiên, trong thời 
hiện đại với sự thành công của việc ghép tim và sự hiểu biết sâu 
rộng hơn về những chức năng của não bộ, một vài học giả PãỊi, tức 
là chỉ đến ngôn ngữ PãỊi nguyên thủy, lại muốn lấy bộ não làm nơi 
nương cho tâm thức của chúng ta thay vì là trái tim. 
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Có 24 Duyên Hay 24 Điêu Kiện: 

1. Hetu-paccayo: Nhân duyên 

2. Ărammana-paccayo: Cảnh duyên 

3. Adhipati-paccayo: Trưởng duyên (sahajãta, 
ãrammaụa) 

4. Anantara-paccayo: Vô gián duyên 

5. Samanantara-paccayo: Đẳng vô gián duyên 

6. Sahajãta-paccayo: Câu sanh duyên 

7. Annamanna-paccayo: Hỗ tương duyên 

8. Nissaya-paccayo: Y chỉ duyên (sahajãta, 
purejãta) 

9. Upanissaya-paccayo: Cận y duyên (ãrammaụa, 
anantara, pakatupaO 

10. Purejãta-paccayo: Tiền sanh duyên (vatthu, 
ãrammaụa) 

11. Pacchãjãta-paccayo: Hậu sanh duyên 

12. Ãsevana-paccayo: Trùng dụng duyên 

13. Kamma-paccayo: Nghiệp duyên (sahajăta, 
nãnãkkhaụika) 

14. Vipãka-paccayo: Dị thục duyên 


1 ND: Chúng tôi có tra cứu “pakatupa” và không rõ sự thành 
lập của thuật ngữ này. Theo sự hiểu biết cùa chúng tôi, ở đây tác giả 
muốn đề cập đến “pakati”, tức là “mang tính tự nhiên” vốn thường 
được dịch là “thường” như trong “thường cận y duyên 
(pakatũpanissaya paccayo)”. 
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15. Ahara-paccayo: Vật thực duyên (sahajata, 
kabaỊĩkãra) 

16. Indriya-paccayo: Quyền duyên (sahajăta, 
rũpajĩvita, vatthu-purejãta) 

17. Jhãna-paccayo: Thiền na duyên 

18. Magga-paccayo: Đồ đạo duyên 

19. Sampayutta-paccayo: Tương ưng duyên 

20. Vippayutta-paccayo: Bất tương ưng duyên 
(sahajãta, pacchãjãta, vatthu-purejãta) 

21. Atthi-paccayo: Hiện hữu duyên (sahajãta, 
ãrammana, vatthu-purejãta) 

22. Natthi-paccayo: Vô hữu duyên 

23. Vigata-paccayo: Lý khứ duyên 

24. Avigata-paccayo: Bất ly duyên 

Ghi chú : Những thuật ngữ PãỊi trong ngoặc chỉ 
dành cho việc nghiên cứu chuyên sâu. 

Ba Yêu Tô' Cân Được Nghiên Cứu Một Cách 
Kỹ Lưỡng: Để hiểu được Giáo Lý Duyên Hệ (Patthãna) 
một cách thấu đáo hơn, chúng ta cần phải xem xét kỹ 
lưỡng ba yếu tố có liên quan đến mỗi một trong số 24 
duyên. Trong trường hợp của mối quan hệ giữa hoa 
hồng và sự yêu thích của chúng ta đối với nó thì hương 
sâc xinh đẹp của hoa hồng là những Yếu Tố Làm Duyên 
(paccaya); sự yêu thích của chúng ta và những trạng thái 
tinh thần tương ưng với sự yêu thích đó là những Yếu Tố 
Được Duyên (paccayuppanna); cảnh duyên là Chế Độ 
Duyên hay Phương Thức Duyên (paccaya-satti). ở đây, 
“duyên” có nghĩa là sản sinh ra (janaka), và hỗ trợ 
(upatthambhaka) hay duy trì (anupãlaka) kết quả hay 
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hiệu quả để nó được tiếp tục sanh lên. Chúng ta nên hiểu 
ý nghĩa đúng đân của những yếu tố này ở trong bối cảnh 
như vậy. 

Các Pháp Có Liên Quan: Các pháp có liên quan 
trong 24 duyên thì có ba loại: 

1. Danh pháp (nãma) (Níp-bàn (Nibbăna) ở một 
khía cạnh cũng được xem hay được tính là danh pháp 
(nãma)) 

2. Sâc pháp (rũpa) 

3. Các khái niệm hay pháp chế định (pannatti) như 
là thời gian, địa điểm, chế độ, cách thức, hình dáng và 
vân vân. 


Để hiểu được chính xác những pháp này là gì, 
chúng ta cần phải có một chút ít kiến thức cơ bản về 
Thắng Pháp (Abhidhamma) trước khi nghiên cứu 24 loại 
duyên này. 
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Kiêh Thức Cơ Bản Vê Thắng Pháp 

(Abhidhamma) 


Trong Thắng Pháp (Abhidhamma), có bốn pháp 
chân đế (paramattha): tâm (citta), tâm sở (cetasika), sâc 
pháp (rũpa), và Níp-bàn (Nibbãna). Ngoài bốn pháp này 
ra, mọi thứ khác là những ảo giác không có thực chất hay 
những thứ được chế định hay những khái niệm 
(pannatti). 

Tâm (Citta) 

Ba Loại Tâm 

Theo giáo lý của Đức Phật, các hiện tượng nhận 
thức tạo lập nên tâm (citta) và các tâm sở (cetasika), mà 
được gọi chung là tâm thức hay danh pháp (nãma). Tâm 
thì chỉ có một khi nói về sự trải nghiệm hay nhận thức 
các đối tượng giác quan, nhưng nó lại được phân loại ra 
thành 89 do bởi các tâm sở sanh lên cùng với nó. Tuy 
nhiên, nói một cách cơ bản chung chung thì nó có thể 
được chia ra làm ba loại như sau: 

1. Tiêm Thức: Loại tâm thức thứ nhất được gọi là 
tâm bẩm sinh, vốn là kết quả của nghiệp (kamma)i quá 
khứ. Loại tâm bẩm sinh này phân định chúng ta là thông 
minh hay khờ dại, tốt bụng hay tàn bạo. Nói một cách 
khác, nó đại diện cho cả tính di truyền và nhân cách của 
chúng ta. Giống như dòng chảy của một dòng sông, tâm 


1 Nghiệp (kamma) là một loại di sản tinh thần được để lại 
dưới dạng ngủ ngầm do bởi những hành động có chủ ý mà chúng ta 
đã thực hiện trong quá khứ. Nó luôn luôn mang lại cho chúng ta kết 
quà tương ứng của nó khi các điều kiện thích hợp được hội đủ. Loại 
duyên thứ mười ba ở dưới sẽ trình bày thêm chi tiết về nghiệp. 


10 




Duyên Hệ Trong Đời Sông Bình Nhật 


Giới Thiệu 


bẩm sinh này sanh lên và diệt đi từng mỗi sát-na xuyên 
suốt toàn bộ đời sống của mỗi người ngoại trừ những 
khoảng thời gian của những lộ tâm năng động. Theo 
nghĩa đen, tâm bẩm sinh này được biết đến bởi ba tên 
gọi: “tâm tục sinh” (patisandhi) tại thời điểm đầu tiên 
của một kiếp sống, và “tâm tử” (cuti) tại thời điểm cuối 
cùng, và “tâm hữu phần” (bhavanga) trong khoảng giữa 
của một kiếp sống khi mà không có tâm năng động. 
Không có thuật ngữ tương đương cho từ này; khái niệm 
gần nhất có lẽ là “tiềm thức”y Dòng chảy không gỉán 
đoạn của tâm bẩm sinh hay của tiềm thức diễn ra khi 
chúng ta ở trong bụng mẹ, khi chúng ta ngủ say hoặc khi 
chúng ta bất tỉnh. 

Khi các đối tượng giác quan tác động vào dòng 
chảy của tiềm thức này thì nó làm sanh lên ý nghĩ thiện 
hay bất thiện tùy thuộc vào sự tác ý (manasi-kãra) của 
chúng ta. Nói một cách khác, những suy nghĩ của chúng 
ta xen vào hay đi vào dòng chảy của tâm thức thông qua 
tâm bẩm sinh hay tiềm thức của chúng ta, mà được gọi 
là “ý môn” (mano-dvãra)2 do bởi nguyên nhân đó. Đức 
Phật đã có nói về tâm bẩm sinh hay tiềm thức này như 
sau: 

Pabhassaramidam bhikkhave cittam. Taíỉca 
ãgantukehi upakkilesehi ưpakỉlỉtthams. 


1 Do đó, hai thuật ngữ “tâm bẩm sinh” và “tiềm thức” sẽ được 
dùng là những từ đồng nghĩa. 

2 Mano-dvãram pana bhavanganti pavuccati. 
(Abhidhammattha-sangaha 47) 

3 ND: Phần PãỊi trích dẫn trong nguyên tác có nhiều lỗi chính 
tả. Chúng tôi đã tra cứu và chỉnh sửa cho đúng theo như trong 
Anguttaranikãya - EkakanipãtapãỊi - Panihitãcchavaggo - 49. 
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Này các Tỳ kheo, tâm ý là sáng chói, nhưng bị ồ nhiễm 

với những phiên não tạm thời. 

(Aúguttara-nikãya) 

Có mười chín loại tiềm thức như sau (ND: được 
phân chia thành bốn nhóm): 

a. Tiềm thức của súc sanh, các loại ma quỷ và 
chúng sanh ở địa ngục được gọi là santĩranai mà là quả 
của nghiệp (kamma) bất thiện. 

b. Tiềm thức của người nhân loại mà bị khuyết tật 
bẩm sinh cũng được gọi là santĩrana mà là quả của 
nghiệp (kamma) thiện nhưng với chất lượng kém vì nó 
được thực hiện thiếu trí tuệ và được đi theo trước và sau 
bởi những trạng thái tinh thần bất thiện. 

c. Tiềm thức của những người nhân loại và thiên 
chúng không bị khuyết tật là một trong tám tâm đại quả. 
Tám tâm này là quả của nghiệp (kamma) thiện quá khứ 
với chất lượng tốt. 

d. Tiềm thức của các Phạm thiên (Brahma)2 là một 
trong chín tâm quả thiền (năm quả sâc giới và bốn quả 
vô sâc). Những tâm này là quả của sự chứng đâc thiền từ 
kiếp sống kế trước. 

2. Tâm Giác Quan: Loại tâm thứ hai được gọi là 
tâm giác quan, chủ yếu là bao gồm năm tâm có liên quan 


1 Santirana được dịch sát theo nghĩa đen là “tâm quan sát”, 
tức là một trong mười tám tâm vô nhân. 

^ Ma quỳ (peta trong tiếng PãỊi), thiên nhân (Deva) và Phạm 
thiên (Brahma) là những chúng sanh mà chúng ta không thể nhìn 
thấy được bằng mât trần trừ phi họ muốn cho chúng ta thấy. Tuy 
nhiên, đã có nhiều nghiên cứu khoa học chỉ ra khả năng tồn tại của 
những chúng sanh mà chúng ta không nhìn thấy được như ma quỳ. 
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tới các giác quan: thấy, nghe, ngửi, nếm và đụng. Mỗi 
loại lại được chia ra làm hai: thiện và bất thiện. 

Khi một cảnh sâc tác động vào nhãn môn của 
chúng ta, sát-na đương thời của tiềm thức diệt đi (atĩta- 
bhavanga); sát-na tiềm thức thứ hai rung động 
(bhavanga-calana); sát-na tiềm thức thứ ba ngât dòng 
chảy của tiềm thức (bhavang’upaccheda); và tiếp theo 
sau đó, sự chú ý trọn vẹn của chúng ta được hướng về 
cảnh sâc (panca-dvãrãvajjana). Rồi tâm nhãn thức 
(cakkhu-vinnãnaO sanh lên, và theo sau đó lần lượt là 
tâm tiếp thâu (sampaticchana), tâm quan sát 
(santĩrana), và tâm đoán định (vutthabbana). Cùng tiến 
trình này cũng xảy ra khi âm thanh, mùi khí, vị chất và 
sự đụng chạm tác động vào nhĩ môn, tỷ môn, thiệt môn 
và thân môn của chúng ta một cách tương ứng. Những 
tâm giác quan này (ngoại trừ tâm hướng ngũ môn 
(panca-dvãrãvajjana) và tâm đoán định (vutthabbana)) 
được liên kết với nghiệp (kamma) quá khứ của chúng ta. 
Chúng ta trải nghiệm các đối tượng được khao khát là do 
kết quả của nghiệp tốt; chúng ta trải nghiệm các đối 
tượng không được khao khát là do kết quả của nghiệp 
xấu. Như vậy, thông qua những tâm giác quan, chúng ta 
chỉ đơn giản trải nghiệm những đối tượng (giác quan) 
tại thời điểm hiện hữu của chúng theo một phương cách 
thụ động mà không có một phản ứng thiện (kusala) hay 
bất thiện (akusala) nào cũng như với cảm giác hạnh 
phúc (somanassa) hay bất mãn (domanassa) nào. 

3. Tâm Năng Động: Loại tâm thứ ba là tâm năng 
động hoàn toàn, được biết đến là đổng lực (javana). Đây 
thật ra là cái chúng ta gọi là những “suy nghĩ” có liên hệ 


1ND: Trong nguyên tác tiếng Anh ghi là vinnana 
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tới các phản ứng thiện (kusala) hay bất thiện (akusala), 
và có liên quan với cảm giác hạnh phúc (somanassa), bất 
mãn (domanassa) hay trung tính (upekkhã). Loại tâm 
năng động này có đủ sức mạnh để lại phía sau dưới dạng 
ngủ ngầm cái năng lượng tinh thần (vinnăụa-satti) chứa 
đựng trong nó. Nó bao gồm hai loại: đổng lực ngũ môn 
(panca-dvãrika-javana) và đổng lực ý môn (mano- 
dvãrika-javana). 

ở trên, chúng ta đã miêu tả tám sát-na tâm, bât 
đầu với tâm tiềm thức đầu tiên và kết thúc với tâm đoán 
định (vutthabbana), sanh lên khi một trong năm cảnh 
giác quan đi vào môn tương ưng của nó. Đổng lực 
(javana) ngũ môn xảy ra ngay lập tức sau tâm đoán định 
(vutthabbana) này. Đổng lực (javana) ý môn sanh lên 
khi bất kỳ loại cảnh giác quan nào bao gồm các đối 
tượng chung chung hay các đối tượng mang tính tinh 
thần (cảnh pháp (dhammãrammana)i) xuất hiện tại ý 
môn (tức là tâm tiềm thức). Các đổng lực (javana) của cả 
hai loại (đổng lực ngũ môn va đổng lực ý môn) lặp lại 
sáu hay bảy lần, và được đi theo sau bởi hai sát-na tâm 
na cảnh (tadãrammana) nếu cảnh giác quan đó đủ rõ 
ràng hay đủ mạnh để chiếm toàn bộ sự chú ý 
(atimahanta-ãrammana). Những đổng lực (javana) này 
được phân chia thành 55 loại như sau: 

a. Tám tâm có nhân tham, làm động lực cho những 
hành động bất thiện như trộm cướp, tà dâm và sử dụng 
các chất say, vân vân. 


1 “Các đối tượng chung chung” hay “các đối tượng mang tính 
tinh thần” (các cành ý môn) là các đối tượng mà chỉ có thể đi vào 
thông qua tiềm thức của chúng ta, chứ không phải thông qua năm 
giác quan. Chúng bao gồm tất cả các hiện tượng danh, sâc và khái 
niệm, ngoại trừ những cành ngũ môn hiện tại. 
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b. Hai tâm có nhân sân, làm động lực cho những 
hành động bất thiện như giết chóc, tra tấn, làm đau đớn, 
nói xấu người khác, sỉ nhục, vân vân. 

c. Hai tâm có nhân si, làm khởi sanh lên tất cả 
những hành động vô thức bao gồm tán gẫu, mơ tưởng 
viển vông, phóng dật và suy nghĩ vô định. 

d. Tâm tiếu sinh (hasituppãda), thuộc về vỊ A-la- 
hán (Arahatta), tức là bậc đã giác ngộ hoàn toàn. 

e. Mười sáu tâm thiện (tám đại thiện và tám đại 
duy tác), làm động lực cho những hành động tốt như bố 
thí, trì giới, làm việc tình nguyện, tham thiền và vân vân. 

f. Mười tám tâm thiền (Jhãna), tức là các tâm có 
liên quan đến sự tập trung cao độ (hay các yếu tố thiền). 
Chúng là: mười tâm sâc giới (năm thiện, năm duy tác) và 
tám tam vô sâc (bốn thiện, bon duy tác). 

g. Tám tâm Siêu thế (bốn Đạo và bốn Quả), tức là 
các tâm có liên quan đến trí tuệ bậc cao, hay nói cách 
khác là có liên quan đến Bát Thánh Đạo. 

Ghi chú : Độc giả hãy xem sự liệt kê những tâm 
được nêu ở trên trong phần Phụ Lục 1. Trong số bảy loại 
đổng lực (javana) được nhâc đến ở trên, năm loại đầu 
tiên là những đổng lực thông thường bao gồm những 
trạng thái tinh thần như suy nghĩ, lên kế hoạch, mơ 
tưởng viển vông, phân tích, suy diễn, hạnh phúc, bất 
hạnh và vân vân. Hai loại sau cùng (thiền (jhãna) và siêu 
thẽ) là những tâm có định và tuệ bậc cao, một cách 
tương ứng, được tu luyện một cách chuyên sâu, sẽ được 
giải thích chi tiết trong phần duyên hệ (patthãna), tức là 
loại duyên thứ mười bảy và thứ mười tám. 
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Lộ Trình Tâm Ngũ Môn 

Để có được sự hiểu biết rõ ràng hơn về những điều 
được đề cập đến ở trên, chúng ta cần phải hiểu hai loại 
lộ trình tâm (vĩthi), tức là lộ tâm ngũ môn (pancã- 
dvãrika vĩthi) và lộ tâm ý môn (mano-dvãrika vĩthi), vốn 
thường chen vào dòng chảy của tiềm thức. Khi các cảnh 
ngũ môn tác động vào các môn giác quan tương ứng của 
chúng, lộ tâm ngũ môn (panca-dvãrika vĩthi) diễn ra với 
các sát-na tâm theo trình tự như sau: 

1. Tâm hữu phần vừa qua (atĩta-bhavanga) 

2. Tâm hữu phần rúng động (bhavanga-calana) 

3. Tâm hữu phần dứt dòng (bhavang’upaccheda) 

4. Tâm hướng ngũ môn (panca-dvãr’ãvajjana) 

5. Tâm nhãn thức (cakkhu-vinnãna) (tâm nhĩ thức, 
tâm tỷ thức, vân vân) 

6. Tâm tiếp thâu (sampaticchana) 

7. Tâm quan sát (santĩrana) 

8. Tâm đoán định (vutthabbana) 

9. Bảy sát-na tâm đổng lực (javana), tức là tâm 
năng động, được đi kèm theo bởi các tâm sở (cetasika) 
thiện hay bất thiện tùy thuộc vào trạng thái hay xu 
hướng tinh thần của người đó 

10. Hai sát-na tâm na cảnh (tadãrammana). 

Trong lộ tâm này, những sát-na tâm từ 1 cho đến 3 
là những tam tiềm thức, từ 4 cho đến 7 là những târn 
giác quan, và những tâm còn lại được xem là những tâm 
đầy đủ hoàn toàn, tức là những tâm năng động. Thật ra, 
chỉ có loại thứ 9 (bao gồm bảy sát-na tâm) là tâm đầy đủ 
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hoàn toàn thật sự vì nó liên quan đến phản ứng tinh 
thần mang tính thiện (kusala) hay bất thiện (akusala), và 
cảm thọ hạnh phúc (somanassa), bất mãn (domanassa) 
hay trung tính (upekkhã), và do đó, đủ mạnh để lưu lại 
phía sau năng lượng tinh thần ở dạng tiềm ẩn. Tuy 
nhiên, những sát-na tâm trong mục 8 và 10 lại được bao 
gồm vào những tâm đầy đủ hoàn toàn hay những tâm 
năng động chỉ vì chúng đi ngay theo trước và ngay theo 
sau đổng lực (javana), tức là tâm đầy đủ hoàn toàn hay 
tâm năng động. Tuy nhiên, sát-na tâm trong mục 5 lại 
không được bao gồm trong tâm đầy đủ hoàn toàn hay 
tâm năng động vì nó đi trước và chỉ góp phần vào những 
tâm giác quan mà không góp phần vào những tâm đầy 
đủ hoàn toàn. 

Chú Giải: “Kiểm định, tiếp nhận, điều tra, xác 
định và ghi nhận” là những hoạt động mà thông thường 
chiếm thời gian và cần năng lượng. Tuy vậy, trong 
trường hợp của lộ trình tâm (vĩthi), những thuật ngữ này 
thật ra lại chỉ đến những sát-na tâm cụ thể đang ứng xử 
với đối tượng giác quan theo những phương thức đặc 
biệt. Những sát-na tâm như vầy thì rất ngân ngủi đến 
mức hàng tỷ sát-na tâm có thể sanh lên trong vòng một 
giây. Như vậy, những thuật ngữ này nên được diễn giải 
là những loại chức năng nhất định mang tính tinh thần 
thay vì là ý nghĩa thật sự của chúng trong ngôn ngữ bình 
nhạt. 

Lộ Trình Tâm Ý Môn 

Khi một đối tượng chung chung (xin hãy xem chú 
thích ở trước) tác động vào ý môn (tức là dòng hữu 
phần), lộ tâm ý môn (mano-dvărika vĩthi) sanh lên như 
sau: 

1. Tâm hữu phần rúng động (bhavanga-calana) 
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2. Tâm hữu phần dứt dòng (bhavang’upaccheda) 

3. Tâm hướng ý môn (mano-dvãr’ãvajjana) 

4. Bảy sát-na đổng lực (javana), tức là tâm năng 
động, có thể được kết hợp với các tâm sở (cetasika) thiện 
hay bất thiện tùy thuộc vào trạng thái hay xu hướng tinh 
thần của người đó 

5. Hai sát-na tâm na cảnh (tadãrammana). 

Lưu ỷ : Trong lộ tâm này, hai sát-na tâm đầu tiên là 
những tâm tiềm thức, và những sát-na tâm còn lại được 
xem là những tâm đầy đủ hoàn toàn, tức là những tâm 
năng động, với cùng nguyên nhân được đề cập đến ở 
trên. Không có tâm giác quan nào. 

Tâm Sở (Cetasika) 

Loại pháp chân đế thứ hai là các trạng thái tinh 
thần mà được gọi là tâm sở (cetasika). Những tâm sở 
(cetasika) phân chia tâm thành nhiều thể loại giống như 
nước được phân loại thành nhiều thể loại tùy thuộc vào 
việc nó được pha trộn với thuốc nhuộm màu đỏ, xanh 
hay tím. Thật ra, tâm và các tâm sở của nó xảy ra cùng 
với nhau và diệt đi cùng một lúc, trải nghiệm cùng 
những cảnh giác quan và phụ thuộc vào cùng những vật 
giác quan. Cho nên, để hiểu được sự phân loại của tâm 
thức, chúng ta cần phải hiểu những loại tâm sở khác 
nhau. Có 52 tâm sở: mười bốn bất thiện, 25 thiện và 
mười ba tợ tha. 

Mười Ba Tâm Sở Tợ Tha 

Có mười ba tâm sở phổ biến hay có chung cho bất 
kỳ tâm thiện hay tâm bất thiện nào. Trong số chúng, bảy 
tâm sở đầu tiên là chung cho tất cả các tâm và sáu tâm 
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sở còn lại thì chỉ dành cho những tâm cụ thể trong 
trường hợp cụ thể. 

a) Bảy tâm sở biến hành: xúc (phassa), thọ 
(vedanã), tưởng (sannã), tư (cetanã), nhất tâm 
(ekaggatã), mạng quyền (jĩvitindriya), tác ý (manasi- 
kãra). Bảy tâm sở này đi cùng với mỗi một sát-na tâm 
cho dầu nó là thiện, bất thiện hay vô ký. 

b) Sáu tâm sở biệt cảnh: tầm (vitakka), tứ (vicãra), 
thẳng giải (adhimokkha), cần (vĩriya), hỷ (pĩti), dục 
(chanda). Sáu tâm sở này đi cùng với một vài sát-na tâm 
một cách chọn lựa và tùy tình huống. 

Một vài trong số mười ba tâm sở tợ tha đóng vai 
trò rất quan trọng do bởi năng lực của những đặc tính 
riêng của chúng: 

• Xúc (phassa) là tâm sở giúp tâm ý tiếp xúc với các 
cảnh giác quan theo phương cách sinh động đến mức nó 
dường như đụng chạm vào cảnh giác quan đó. 

• Thọ (vedanã) là tâm sở giúp tâm ý trải nghiệm 
hương vỊ của các cảnh giác quan, cho dầu nó là đáng hài 
lòng, không đáng hài lòng hay trung bình. 

• Tưởng (sannã) là tâm sở giúp tâm ý ghi nhận các 
cảnh giác quan. Tâm sở này được mô tả bởi cái mà 
chúng ta gọi là trí nhớ hay tri thức. 

• Tư (cetanã) là tâm sở có trách nhiệm cho những 
hành động tốt hay xấu của chúng ta, mà được gọi là 
nghiệp (kamma). 

• Nhất tâm (ekaggatã) là tâm sở giúp tâm ý tập 
trung vào các cảnh giác quan. Tâm sở nhất tâm này hỗ 
trợ cho kiến thức hay sự hiểu biết của chúng ta và nó còn 
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hoạt động như là nhân tố thiết yếu cho sự chứng nhập 
thien (jhana). 

• Mạng quyền (jĩvitindriya) là tâm sở giữ cho các 
tâm sở của chúng ta sống còn. 

• Tác ý (manasi-kãra) là tâm sở hoạt động như là 
sự chú ý hay sự lưu tâm đến các cảnh giác quan. 

• Tâm (vitakka) và tứ (vicãra) là hai tâm sở hướng 
tâm ý về các cảnh giác quan và giữ nó ở trên các cảnh 
giác quan. Hai tâm sở này cùng với hỷ (pĩti), lạc (sukha) 
và định (ekaggatã) hoạt động như là những nhân tố của 
sự chứng nhập thiền (jhãna). 

• Cân (vĩriya) và dục (chanda) là hai tâm sở làm 
tăng sinh lực cho tâm ý. Chúng thuộc vào nhóm bốn 
pháp như ý, tức là bốn pháp làm nên sự thành tựu 
(iddhi-pãda). Chúng là dục (chanda), cần (vĩriya), tâm 
(citta) và thẩm (vĩmainsa). 

Mười Bôn Tâm Sở Bẩt Thiện 

Có mười bốn tâm sở bất thiện. Trong số chúng, bốn 
tâm sở đầu tiên là phổ biến cho tất cả các tâm bất thiện, 
và mười tâm sở còn lại thì được liên kết với những tâm 
bất thiện cụ thể trong trường hợp cụ thể. 

a) Bốn tâm sở bất thiện biến hành: si (moha), vô 
tàm (ahirikaO, vô úy (anottappa), phóng dật (uddhacca). 

b) Mười tâm sở bất thiện còn lại: tham (lobha), tà 
kiến (ditthi), ngã mạn (mãna), sân (dosa), tật (issã), lận 
(macchariya), hối (kukkucca), hôn trầm và thụy miên 
(thina và middha), hoài nghi (vicikicchã). 


1 ND: Trong nguyên tác ghi là ahirika. 


20 




Duyên Hệ Trong Đời Sông Bình Nhật 


Giới Thiệu 


Bốn tâm sở bất thiện biến hành luôn luôn có liên 
quan trong mọi loại nghiệp bất thiện. Chúng biểu hiện 
dưới dạng của các hành vi vô tâm hay bất cẩn, các lời nói 
không có giá trị, si mê, ảo tưởng, sự lú lẫn, những suy 
nghĩ vẩn vơ, và vân vân. Cùng với bốn tâm sở bất thiện 
biến hành này, tham (lobha) (được mô tả bởi sự thèm 
muốn, tính ích kỷ, sự khao khát các dục trần, tà kiến hay 
ngã mạn) đóng vai trò chính trong việc trộm cướp, lừa 
gạt, cưỡng hiếp, tà dâm và vân vân. Cùng với sự có mặt 
cua bốn tâm sở bất thiện biến hành này, sân (dosã) 
(được biểu hiện ra như sự giận dữ, sân hận, ác tâm, tính 
ganh tỵ, sự ghen tỵ, tính phân biệt chia rẽ hay sự hối 
tiếc) hoạt động trong việc sát sanh, làm tổn thương, nói 
sau lưng, phỉ báng, nói xấu người khác, và vân vân. 

Hai Mươi Lám Tâm Sở Thiện 

Có 25 tâm sở thiện. Trong số chúng, mười chín tâm 
sở đầu tiên là phổ biến hay có chung cho mọi tâm ý 
thiện, và sáu tâm sở sau cùng thì chỉ liên kết với những 
loại tâm ý thiện cụ thể trong trường hợp đặc biệt. 

a) Mười chín tâm sở thiệni biến hành: tín (saddhã), 
niệm (sati), tàm (hiri2), úy (ottappa), vô tham (alobha), 
vô sân (adosa), hành xả (tatra-majjhattatã), tĩnh tánh 
(kãya-passaddhi), tĩnh tâm (citta-passaddhi), khinh 
tánh (kãya-lahutã), khinh tâm (citta-lahutã), nhu tánh 
(kãya-mudutã), nhu tâm (citta-mudutã), thích tánh 
(kãya-kammannatã), thích tâm (citta-kammannatã), 
thuần tánh (kãya-pãgunnatã), thuần tâm (citta- 


1ND: Xin lưu ý “thiện” ở đây có nghĩa là tịnh hảo. 
2 ND: Trong nguyên tác ghi là “hirĩ”. 
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pagunnata), chánh tánh (kayujukata) và chánh tâm 
(cittujukatã). 

b) Sáu tâm sở thiện biệt cảnh: Ba giới phần như là 
chánh ngữ (sammã-vãcã), chánh nghiệp (sammã- 
kammanta), chánh mạng (sammã-ãjĩva); hai vô lượng 
phần như là bi mẫn (karunã) và tùy hỷ (muditã); và trí 
tuệ (pannã). 

Mười chín tâm sở thiện biến hành, tức là phổ biến 
hay có chung cho mọi tâm ý thiện, luôn luôn có liên 
quan trong tất cả các hoạt động thiện như là bố thí 
(dãna), trì giới (sĩla) và tham thiền (bhãvanã) và vân 
vân. Ví dụ, bố thí (dãna) cần tất cả mười chín tâm sở, 
như niềm tin (saddhã) vào những thành quả của việc bố 
thí, sự ghi nhận (sati) về giá trị của sự bố thí (dãna), 
lương tâm đạo đức (hirii, ottappa), sự không ích kỷ 
(alobha), lòng từ (adosa), sự ổn định tinh thần (tatra- 
majjhattatã) và vân vân. Điều này cũng đúng với những 
thiện nghiệp còn lại, như trì giới (sĩla), tham thiền 
(bhãvanã), và vân vân. 

Cùng với mười chín tâm sở này, có thêm sáu tâm 
sở khác liên kết với một vài tâm ý thiện cụ thể: ba tâm sở 
giới phần, tức là ba sự kiên tránh (virati2), đóng vai trò 
chính yếu trong các hành vi đạo đức, lòng bi mẫn 
(karunã) đóng vai trò trong việc giúp đỡ những người 
khác đang cần sự hỗ trợ hoặc đang gặp khó khăn, lòng 
tùy hỷ (muditã) đóng vai trò trong việc hoan hỷ với 
những thiện pháp được thực hiện bởi những người khác, 
và trí tuệ (pannã) tự biểu hiện chính mình trong việc suy 


1 ND: Trong nguyên tác ghi là “hiri”. 

2 ND: Trong nguyên tác ghi là “viratĩ”. 
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tư, thấu hiểu và trải nghiệm sự hiểu biết sâu sâc và sự 
giác ngộ. 

Sắc Pháp (Rũpa) 

Loại pháp chân đế thứ ba là sâc pháp. Nhiều người 
trong chúng ta cho rằng những thứ vật chất là các thể 
rân hữu hình. Theo Thắng Pháp (Abhidhamma), thật ra 
một đối tượng vật chất có thể được chia chẻ nhỏ liên tục 
cho đến khi không còn gì khác ngoài năng lượng. Do đó, 
không có gì là rân châc trong thế gian này. ở đây, chúng 
ta có thể đặt ra câu hỏi rằng: Nếu không có gì là rân châc 
thì tại sao chúng ta không thể đi xuyên tường hay xuyên 
núi theo như cách chúng ta đi trong không khí? Nó là 
như vậy vì đó là cách thức các giác quan của chúng ta 
trải nghiệm yếu tố đất, chứ không phải vì bản chất vốn 
có của chúng là rân châc. Đó là lý do tại sao có những 
loại tia vật diất nhất định có the đi xuyên qua tường 
hoặc núi. 

Tuy nhiên, những yếu tố vật chất này biến diệt 
nhanh đến mức chúng không có thời gian để lão hóa hay 
để thay đổi vỊ trí. Mọi vật dường như có vẻ tồn tại lâu dài 
là vì chúng bị thay thế một cádi liên tục với những vật 
chất mới, giống như nước trong một dòng sông hay vật 
liệu cháy trong một cây đèn cầy. Mọi vật dường như có 
vẻ di chuyển là vì những thành phần vật chất mới mẻ 
liên tục thay thế cho chúng thì sanh lên tại những vỊ trí 
xa hơn từng chút một. Và mọi vật dường như có vẻ lão 
hóa là vì những thành phần vật chất thay thế cho chúng 
bị suy thoái cả về số lượng cũng như về chất lượng theo 
thời gian. Chính vì những sự thay thế có tính liên tục và 
ở một quy mô rộng lớn như vậy mà chúng ta nhầm lẫn 
cho chúng là một cái gì đó rân châc hay tồn tại lâu dài, 
một cái gì đó có già cỏi hay di chuyển. Thật ra, già hay 
trẻ, đẹp hay xấu, di chuyên hay đứng yên, tất cả đều là 
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một ảo giác. Chúng giống y hệt với ngọn lửa của cây đèn 
cầy, luôn luôn biên đổi và bị thay the một cách liên tục 
với những thành phần mới. Đó là lý do tại sao điều sau 
đây được ghi nhận: 

“Cái gì chưa được sanh lên thì sanh lên. Cái gì được 
sanh lên thì biến hoại. Tất cả các pháp hữu vi thì luôn 
luôn mới mẻ như âm thanh từ một chiếc hạc cầm.” 
(Abhidhammattha Sangaha Bhãsãtĩka) 

Tám Sắc Bất Ly 

Có tám sâc pháp cơ bản tạo lập nên cơ thể của 
chúng ta và tất cả vạn vật trong vũ trụ này. Tám sâc 
pháp này luôn luôn đi cùng với nhau, cho nên chúng 
được gọi là những sâc pháp bất ly (avinibbhoga). Nghiệp 
(kamma), tâm ý, thời tiết và dưỡng tố tạo ra tám sâc 
pháp này một cách không ngừng nghỉ và rất nhiều đến 
mức cơ thể của chúng ta dường như là rân châc và tồn 
tại lâu dài. Tám sâc bất ly bao gồm: 

1. Yếu tố đất (pathavĩ) 

2. Yếu tố lửa (tejo) 

3. Yếu tố nước (ãpo) 

4. Yếu tố gió (vãyo) 

5. Màu sâc (vaụụa) 

6. Khí mùi (gandha) 

7. Vị chất (rasa) 

8. Dưỡng tố (oja). 

Các Vật Vô Tri 

Các vật vô tri (anindriya-baddha-rũpa) thì được 
sinh ra từ thời tiết mà được gọi là “utu” trong PãỊi, tức là 
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yếu tố lửa hay nhiệt lượng theo nghĩa chân đế. Do đó, có 
vẻ hợp lý khi cho rằng các vật vô tri được sinh ra từ mặt 
trời và bị biến thể thành nhiều loại vật chất như chúng ta 
thấy trong đời sống hâng ngày, hay thành những thành 
tố vật lý mới được phát hiện ra gần đây như các hạt 
neutron, proton và electron. Theo Thắng Pháp 
(Abhidhamma), các vật vô tri được tạo lập ra bởi tám sâc 
bất ly mà vốn được sinh ra bởi thời tiết hay yếu tố lửa. 
Nếu chúng ta đụng vào một trái táo chẳng hạn, chúng ta 
có thể trải nghiệm được cảm giác cứng hay mềm (yếu tố 
đất), lạnh hay ấm (yếu tố lửa), sự vững châc hay sự kết 
dính (yếu tố nước), sự căng hay sức ép (yếu tố gió). 
Chúng ta cũng có thể trải nghiệm màu sâc, khí mùi, vỊ 
chất và dưỡng tố thông qua các giác quan của chúng ta. 
Tám sâc bất ly này, tạo lập nên trái táo, sanh lên và diệt 
đi từng mỗi một thời điểm. Nhưng trái táo thì dường 
như bền vững là do bởi sự thay thế một cách liên tục và ở 
một quy mô rộng lớn của tám sâc bất ly mới mẻ giống 
như ánh sáng của một ngọn đèn cầy hay dòng chảy của 
một con sông. 

Việc nhìn thấy được bức tranh toàn diện về tiến 
trình rộng lớn như vậy của các hiện tượng sâc pháp 
thông quan hay bâng các giác quan của chúng ta là một 
điều không the nào thực hiện được. Tuy nhiên, tuệ minh 
sát (Vipassanã) có thể giúp chúng ta xuyên thấu vào nó ở 
một mức độ nào đó. 

Thân Xác Hữu Tình 

Thân xác hữu tình thì phức tạp hơn nhiều so với 
thế giới vô tri vì nó không chỉ được sanh ra từ yếu tố lửa 
hay từ mặt trời mà còn được sanh ra từ nghiệp (kamma), 
tâm (citta) và dưỡng tố (ãhãra). Trong bào thai của mẹ, 
như tất cả chúng ta đã biết, cơ thể của chúng ta được bât 
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đầu từ sự kết hợp của trứng của mẹ và tinh trùng của 
cha. Sự kết hợp đó được gọi là “kãlala” trong PaỊi và 
được cho là được tạo lập nên bởi 30 sâc pháp cùng với 
tâm và các tâm sở của nó. Ngay từ thời điểm đó, chúng 
ta đã bât đầu cuộc hành trình dài lâu của chính mình 
trong đời sống hiện tại này. Sau đó, phôi thai của chúng 
ta được chuyển hóa thành “abbuda” (bong bóng) trong 
tuần thứ nhất, và rồi thành “pesi” (vật chất nhỏ bé) 
trong tuần thứ hai, và “ghana” (vật chất nhỏ bé rân châc) 
trong tuần thứ ba, và rồi là “pasãkha” (chân tay và đầu) 
cùng với lông tóc và móng trong tuần thứ tư. Sau mười 
một tuần, các giác quan của chúng ta, như mât, tai, vân 
vân, bât đầu hình thành. Như vậy, là một phôi thai ở tại 
thời điểm khởi đầu đó trong kiếp sống, cơ thể của chúng 
ta được tạo lập chỉ do bởi các sâc pháp do nghiệp 
(kamma) tạo. Nói một cách chính xác, kalala và tất cả 
các giác quan của chúng ta chỉ là do nghiệp (kamma) 
tạo. 

Ý Nghĩa Của Kamma 

Kamma có nghĩa đen là nghiệp hay hành động. 
Nhưng Đức Phật đã dạy nghiệp (kamma) có nghĩa là sự 
chủ ý hay tâm sở tư, tức là yếu tố chịu trách nhiệm cho 
mọi hành động chúng ta thực hiện. Ví dụ, khi một chiếc 
xe tông vào một ai đó, người tài xế phải chịu trách nhiệm 
chứ không phải là chiếc xe mặc dầu thật ra chiếc xe là cái 
đụng người đó. Cũng theo cách này, chúng ta lấy sự chủ 
ý, tức là tâm sở tư, làm nghiệp (kamma) thay vì chính 
hành động đó. Tùy thuộc vào sự chủ ý của mình, hành 
động của chúng ta được phân loại thành thiện hay bất 
tliiện. Những sự chủ ý thật ra sanh lên và diệt đi cùng 
với những hành động của chúng ta. Tuy nhiên, chúng để 
lại phía sau một dạng năng lượng tinh thần tiềm ẩn 
(kamma-satti) trong tiến trình tâm thức của chúng ta 
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giống như tiềm năng tạo ra lửa trong que diêm. Nó sẽ 
mang đến cho chúng ta những kết quả thích ứng khi các 
điều kiện thuận lợi (cho nó) được hội đủ. Đây là cái 
chúng ta gọi là nghiệp (kamma). 

Sắc Pháp Do Nghiệp (Kamma) Tạo 

Thân xác của chúng ta bị ảnh hưởng không chỉ bởi 
di truyền và môi trường, mà còn bởi một yếu tố gì khác 
nữa. Đó là lý do tại sao chúng ta có thể thấy nhiều điểm 
khác nhau thậm chí giữa cặp song sinh giống hệt được 
sinh ra và nuôi dưỡng trong cùng huyết thống và trong 
cùng một môi trường. Mặc dầu họ có dáng vẻ bên ngoài 
và những đặc tính tương tự nhau, nhưng một người có 
thể là thông minh hơn, mạnh khỏe hơn hoặc may mân 
hơn người còn lại. Hơn nữa, có những điểm cần phải suy 
ngẫm: tại sao chúng ta được sinh ra vào dòng dõi và 
trong môi trường cụ thể này, tại sao lại không phải vào 
dòng dõi khác và trong môi trường khác; tại sao chúng 
ta được sinh ra là nam hay nữ, tại sao lại không ngược 
lại; tại sao một vài trong số chúng ta được sinh ra với 
một tài năng hay khả năng đặc biệt, trong khi những 
người khác lại không được như vậy; tại sao một vài trong 
SỐ chúng ta có những cơ hội để thành công trong cuộc 
sống, trong khi những người khác lại không giống như 
vậy. Đây là những điểm để suy ngẫm vốn nâm ngoài yếu 
tố di truyền và môi trường sống của chúng ta. 

Theo giáo lý của Đức Phật, chính nghiệp (kamma) 
tạo nên sự khác nhau giữa chúng ta ở tất cả mọi khía 
cạnh. Nếu chúng ta đã làm nghiệp (kamma) thiện như 
bố thí, trì hành giới luật trong một kiếp sống quá khứ, 
chúng ta sẽ được sanh vào một gia đình có địa vị xã hội 
cao sang trong kiếp hiện tại, và cũng có được một thân 
xác mạnh khỏe và đẹp đẽ, đôi mât tinh sáng và đẹp, cái 
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mũi thính tốt và đẹp, và vân vân. Chúng ta sẽ là khác đi 
nếu chúng ta đã thực hiện những nghiệp bất thiện như 
sát sanh, trộm cướp, vân vân. Theo Thắng Pháp 
(Abhidhamma), nghiệp (kamma) của chúng ta trực tiếp 
tạo ra nhiều hiện tượng vật chất của chúng ta, tức là 
những sâc pháp (như được đề cập đến ở dưới), một cách 
không ngừng nghỉ trong suốt cuộc đời kể từ ngay điểm 
khởi đầu của đời sống, tức là lúc hình thành của bào 
thai. 

1. Tám sâc bất ly (avinibbhoga) 

2. Sâc giao giới (ãkãsa) 

3. Thần kinh thị giác (cakkhu-pasãda)i 

4. Thần kinh thính giác (sota-pasãda) 

5. Thần kinh khứu giác (ghãna-pasãda) 

6. Thần kinh vỊ giác (jivhã-pasãda) 

7. Thần kinh xúc giác (kãya-pasãda) 

8. Sâc tố nữ (itthi-bhãva) 

9. Sâc tố nam (purn-bhãva) 

10. Sâcývật (hadaya-vatthu) 

11. Sâc mạng quyền (jĩvitindriya) 

Sắc Pháp Do Tâm Tạo 

Một điều hiển nhiên là tâm ý của chúng ta ảnh 
hưởng đến thân xác vật lý của chúng ta theo cách này 
hoặc cách khác. Luôn luôn có tâm ý theo sau mọi hành 
động của chúng ta như việc đánh văn bản, đi bộ, mỉm 


1ND: Trong nguyên tác ghi là cakkhus-pasada 
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cười và vân vân. Tâm ý luôn luôn đóng vai trò chủ đạo 
trong những thay đổi hóa học trong thân xác của chúng 
ta. Vi dụ, Idii chúng ta giận dữ thi có những thay đoi 
mang tính vật chất sanh lên trong thân xác của chúng ta 
làm cho mặt của chúng ta đỏ lên, làm cho tim của chúng 
ta đập nhanh hơn và vân vân. Khi chúng ta có hứng thú 
hoặc lo lâng, bàn chân của chúng ta trở nên lạnh. Khi 
chúng ta nghĩ về những việc không vui, nước mât chảy 
ra; khi chúng ta nghĩ về thức ăn ngon, nước bọt chảy ra; 
khi chúng ta nghĩ về tình dục, những thay đổi khác về 
sinh lý diễn ra. Các trạng thái tinh thần tốt đẹp luôn 
luôn làm sanh khởi những hóa chất lành mạnh làm cho 
đời sống của chúng ta được trường thọ và khỏe mạnh, 
trong khi những trạng thái tinh thần không tốt đẹp thì 
ngược lại. Cho nên, tâm ý của chúng ta đang sản sinh ra 
những vật chất hay những hóa chất sau đây trong cơ thể 
của chúng ta một cách không ngừng nghỉ trong suốt đời 
sống bât đầu từ sát-na tâm thứ hai khi chúng ta chỉ là 
một phôi thai trong bụng mẹ: 

1. Tám sâc bất ly (avinibbhoga)i 

2. Sâc giao giới (ãkãsa) 

3. Các oai nghi (iriyãpatha), tức là đi, đứng, nàm, 

ngồi 

4. Thân biểu tri (kăya-vinnatti) 

5. Ngữ biểu tri (vacĩ-vinnatti) 

6. Cung cách cười (hasana) 

7. Âm thanh (sadda) 


1ND: Trong nguyên tác ghi là avinibbhaga. 
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8. Sâc khinh (lahutãO 

9. Sâc nhu (mudutã) 

10. Sâc thích nghiệp (kammannatã) 

Sắc Pháp Do Nhiệt Lượng Tạo 

Như đã được nhâc đến ở trước, thời tiết (utu) là 
yếu tố lửa hay nhiệt lượng theo nghĩa chân đế. Nếu 
chúng ta có thể điều khiển hay thu để có được thời 
tiết thuận lợi, chúng ta có thể sống thọ hơn và sống một 
cách lành mạnh hơn. Dĩ nhiên, chúng ta biết râng mặt 
trời ảnh hưởng đến đời sống của chúng ta nhiều như thế 
nào. Nếu không phải do mặt trời, chúng ta và mọi thứ 
khác trên trái đất sẽ không thể hiện hữu và tồn tại trong 
vũ trụ này. Đây là sự thật không thể phủ nhận hay bàn 
cãi được. Cho nên, thời tiết hay nhiệt lượng sản sinh ra 
các loại sâc pháp sau trong thân xác của chúng ta một 
cách không ngừng nghỉ cả cuộc đời bât đầu từ sát-na 
tâm tục sinh: 

1. Tám sâc bất ly (avinibbhoga) 

2. Sâc giao giới (ãkãsa) 

3. Âm thanh (sadda) 

4. Sâc khinh (lahutã^) 

5. Sâc nhu (mudutã) 

6. Sâc thích nghiệp (kammannatã) 


1ND: Trong nguyên tác ghi là lahutata. 
2 ND: Trong nguyên tác ghi là lahutatã. 
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sắc Pháp Do Dưỡng Tô'Tạo 

Tinh chất của thực phẩm được gọi là oja trong PãỊi, 
thường vốn chỉ đến các vitamin và các khoáng chất ở 
trong thực phẩm mà chúng ta dùng. Phụ thân của tôi chỉ 
cao có năm foot bốn inchi. Tuy nhiên, ông đã nói là ông 
cao hơn nhiều so với hầu hết mọi lính Nhật mà ông đã 
gặp trong Thế Chiến Thứ Hai. ông kể cho tôi nghe rằng 
ông đã từng gọi họ là “thấp lùn”. Ngày nay, tính trung 
bình thì nhiều người Nhật cao bàng người Tây phương. 
Điều hiển nhiên là do chính dưỡng tố tạo nên sự khác 
biệt to lớn về thân xác. Dưỡng tố (oja) tạo ra những sâc 
pháp sau đây trong suốt đời sống của chúng ta một cách 
không ngừng nghỉ kể từ lúc chúng ta bât đầu làm một 
phôi thai tiếp nhận dưỡng tố từ than mẫu của mình. Sau 
đây là những sâc pháp do dưỡng tố tạo: 

1. Tám sâc bất ly (avinibbhoga) 

2. Sâc giao giới (ãkãsa) 

3. Sâc khinh (lahutã^) 

4. Sâc nhu (mudutã) 

5. Sâc thích nghiệp (kammannatã) 

Dưới đây là những câu hỏi được đặt ra bởi các 
thành viên của thính chúng trong dịp tôi thuyết giảng về 
Thắng Pháp (Abhidhamma) tại trường đại học Antioch, 
Ohio vào năm 2007. 

Câu hỏi: Các học giả Phật giáo luôn luôn đặt nặng 
vào việc xem tứ đại là căn bản hay tối hậu của thế giới. 


1ND: Khoảng 1,63 m 
2 ND: Trong nguyên tác ghi là lahutatã. 
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Thật ra, chúng ta đã khám phá ra hơn một trăm nguyên 
tố (hóa học). Ngài có thể giải thích điều đó không? 

Trả lời: Như được nhâc đến ở trên, vũ trụ của 
chúng ta được tạo thành bởi yếu tố lửa (utu-ja). Nếu 
không có mặt trời, hành tinh này thậm chí đã không thể 
hiện hữu. Với sự thật này, chúng ta có thể giả định rằng 
yếu tố lửa đã biến thể hay chuyển đổi (các thành tố nền 
tảng hay cơ bản) thành hơn một trăm nguyên tố mà 
chúng ta đã khám phá ra ngày nay, hay cả hàng triệu thứ 
mà chúng ta có thể thấy ngày nay. 

Hơn nữa, Đức Phật đã giảng dạy tùy thuộc vào căn 
cơ và tầm mức trí tuệ của thính chúng (ãsayã-nusaya). 
Nói một cách khác, Ngài đã giảng dạy theo phương cách 
thích ứng sao cho giáo lý của Ngài được thính chúng thời 
đó nhận thức và thấu hiểu được. Sự kiện sau đây minh 
chứng cho điều này: 

Một ngày nọ, Trưởng lão Moggalãna bạch với Đức 
Phật ràng: “Con đa thấy rat nhiều những vorig nhân hay 
những ma đói (peta) đầy trên núi Gijjakuta.” Và Đức 
Phật đã giảng dạy râng Ngài cũng đã thấy chúng, nhưng 
đã không tiêĩ lộ sự viẹc này vì luc đó chưa phai là thời 
điểm đúng cho mọi người nhìn nhận sự việc ấy. Với sự 
kiện này, Đức Phật hiển nhiên đã giới hạn sự chỉ dạy của 
mình sao cho tương hợp với khả năng tiếp nhận của 
thính chúng thời đó. 

Câu hỏi: Thậm chí một vài giả thuyết của Einstein 
cũng trở nên lung lay dựa trên những thí nghiệm khoa 
học gần đây. Thắng Pháp (Abhidhamma) của Đức Phật 
thì như thế nào? 

Trả lời: Tôi không ở trong cương vỊ có thể đưa ra 
một nhìn nhận hay một thẩm định nào về Thắng Pháp 
(Abhidhamma) của Đức Phật. Tuy nhiên, các bạn có 
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quyền đồng ý hoặc không đồng ý với Đức Phật về giáo lý 
của Ngài nếu các bạn muốn. 

Níp-bàn (Nibbãna) 

Định Nghĩa Níp-bàn (Nibbãna) 

Loại pháp chân đế cuối cùng là Níp-bàn (Nibbãna), 
được định nghĩa theo nghĩa đen là sự tẩy trừ hay sự nhổ 
tận gốc rễ tham ái hay sự dính mâc (vãnato nikkhantarn 
nibbãnarn). Đó là lý do tại sao trong bài thuyết giảng đầu 
tiên của iuình, chính Đức Phật đã miêu tả Níp-bàn, tức 
là Diệt Đế (nirodha-sacca) như sau: 

“Tassãyeva tanhãya asesavirãganirodhoS cãgo, 
patinissaggo, mutti, anãlayo” (Suttanta Mahãvagga, 
trang 247) 

“Diệt Đế (Nibbãna) là sự dập tât hoàn toàn tham ái, 
sự từ bỏ nó, sự tẩy trừ nó, sự giải thoát khỏi nó hay sự 
tách rời khỏi nó.” 

Để làm rõ thêm điểm này, tôi sẽ thuật lại một sự 
kiện. Trong một tai nạn xe hơi ở Miến Điện, một phụ nữ 
đã khóc than trong sự đau đớn trên thân xác của người 
chồng đã chết đang nàm úp mặt xuống đường. Tuy 
nhiên, khi cảnh sát đến và lật ngửã xác chet lên thì bà ta 
lại bật cười vì bà nhận ra rằng xác chết đó không phải là 
chồng bà mà lại là người đồng nghiệp của ông. Thật ra, 
điều đã làm cho bà ta có cảm giác đau đớn thì không 
phải là việc một người đã bị giết chết, mà là do bà ta đã 
dính mâc vào người đó nhiều như thế nào. Nếu người 


1 ND: Trong nguyên tác ghi là “asesa-nirodho”. Chúng tôi đã 
tra cứu trong DPR và ghi nhận rất nhiều trích dân trong Chánh 
Tạng như được trình bày ở trên. 
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đồng nghiệp đó là một ai khác mà bà ta có dính mâc vào 
thì bà ta cliac đã có cẩm giác đau khổ tột cùng. Mặt khác, 
nếu bà ta không dính mâc vào chồng mình thì bà ta đã 
không đau khổ nhiều như vậy. Cho nên, sự dính mâc hay 
sự ham muốn tạo ra sự đau khổ hay sự buồn rầu của 
chúng ta. Sự dính mâc càng sâu đậm thì sự đau khổ càng 
trở nên nghiêm trọng; sự dính mâc càng yếu đi thì sự 
đau khổ càng được giảm thiểu; không có dính mâc thì 
không có đau khổ. Đây là nghĩa đen của Níp-bàn 
(Nibbãna). 

Hơn nữa, sự dính mâc hay sự ham muốn là cái tạo 
nên đời sống của chúng ta. Việc nó là hạnh phúc hay 
phiền muộn thì lại phụ thuộc vào nghiệp (kamma) của 
chúng ta là tốt hay xấu như thế nào. Ví dụ, việc ham 
muốn lá xanh trên những cây cao có thể là dạng năng 
lượng mang tính di truyền tạo nên cổ dài cho loài hươu 
cao cổ. Việc ham muốn có sự che chở có lẽ là động lực 
tạo nên cái mai cứng cho loài rùa. Trong Đại Chiến Thế 
Giới Lần Thứ Hai, một phi cơ chiến đấu của Anh quốc 
đã bị bân rơi xuống một vùng ở hạ phần Miến Điện. Hai 
phi công đã bị giết chết và đã tái sanh làm hai chị em 
sinh đôi tại mọt ngôi làng kế cận. Họ đã có thể thuật lại 
kiếp sống quá khứ của mình một cách sinh động đến 
mức không ai có thể chối bỏ được họ. Tại cuộc phỏng 
vấn với một nhà nghiên cứu người Mỹ, khi được hỏi tại 
sao họ lại tái sanh làm nữ, họ đã trả lời rằng có lẽ là do 
họ đã luôn luôn nghĩ về vỢ của mình khi họ xa nhà. Câu 
trả lời của họ chỉ định rằng sự dính mâc tạo lập nên đời 
sống của chúng ta theo cách thức mà chúng ta ước muốn 
về nó. Đó là lý do tại sao trong Giáo Lý Duyên Khởi 
(Paticca-samuppãda) có dạy ràng: “Phụ thuộc vào sự 
dính mâc, sự tục sinh sanh lên.” Nhưng chính nghiệp 
(kamma) của chúng ta lại xác định chất lượng của đời 
sống đó. 
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Hiển nhiên không ai trên trái đất này muốn chết 
cả. Điều đó có nghĩa là mọi người trên trái đất này đều 
dính mâc vào sự sống. Do đó chẳng có gì lạ trong việc tại 
sao chúng ta lại cứ tiếp tục tái sanh. Nếu không có sự 
dính mâc vào đời sống hay vào bất kỳ một cái gì khác 
trong cuộc sống thì sẽ không còn tái sanh nữa, không 
còn tuổi già nữa, không còn bệnh hoạn nữa và không còn 
chết nữa. Như vậy, sự chấm dứt dính mâc hay sự chấm 
dứt tham ái dẫn đến sự chấm dứt đau khổ. Điều đó chính 
là ý nghĩa của Níp-bàn (Nibbãna) theo như bài giảng đầu 
tiên của Đức Phật, ở đây, có câu hỏi được đặt ra như 
sau: “Nếu sự chấm dứt tham ái là sự chấm dứt đau khổ 
thì tại sao Đức Phật vẫn bị đau lưng chẳng hạn, sau khi 
Ngài đã hoàn toàn tẩy trừ tham ái?” Câu trả lời là như 
sau: “Ngài vẫn bị đau lưng vì Ngài vẫn còn thân xác vật 
lý vốn là di sản của những tham ái trong những kiếp 
sống quá khứ của Ngài. Đó là lý do tại sao lại loại Níp- 
bàn (Nibbãna) này được gọi là Hữu Dư Níp-bàn (sa- 
upãdisesa nibbãna), tức là loại Níp-bàn vẫn còn những 
pháp dư sót. Mặc dầu vẫn còn đau đớn thân xác, nhưng 
Đức Phật đã không trải nghiệm bất kỳ sự đau đớn tinh 
thần nào mà vốn có thể được gây ra bởi sự đau đớn thân 
xác đó. 

Còn nhiều câu hỏi chung chung khác về Níp-bàn 
(Nibbãna), chẳng hạn như: Níp-bàn (Nibbãna) ở đâu? 
Làm sao chúng ta có thể đến đó được? Câu chuyện sau 
đây có thể cung cấp câu trả lời cho những câu hỏi này: 

Khởi Thủy và Tận Cùng Của Thế Gian 

Vào một thuở nọ, có một ẩn sĩ thể hiện thần thông 
để CỐ gắng đến được nơi tận cùng của vũ trụ. ông ta có 
thể bay xuyên suốt vũ trụ với tốc độ của mũi tên xuyên 
qua cái bóng của cây thốt nốt. ông ta đã di chuyển ở tốc 
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độ siêu phàm như vậy hết cả cuộc đời của mình. Tuy 
nhiên, ông đã không bao giờ đến được nơi tận cùng của 
vũ trụ. Sau khi chết, ông ta đã tái sanh làm một thiên 
nhân có thần lực tên là Rohitassa. Một ngày nọ, vị thiên 
nhân này đã viếng thăm Đức Phật và bạch hỏi ràng: “Nơi 
tận cùng của thế giới là ở đâu và làm sao chúng ta có thể 
đến đó được?” Đức Phật đã ban cho ông một câu trả lời 
có tính cách khai sáng như sau: 

“Ta nói râng, trong chính cái thân xác tri giác và 
tỉnh thức dài một trượng này có cả thế giới, nguồn gốc 
của thế giới và sự tận cùng của thế giới.” (Anguttara-1, 

356) 

Như được đề cập đến ở trên, chính sự dính mâc hay 
tham ái khiến cho chúng ta tục sinh, lão hóa và chết đi 
hết kiếp này đến kiếp khac. Cliính vòng luân hồi liên tục 
này (sarnsãra) là thế gian (loka). Chúng ta có thể đạt đến 
sự kết thúc của nó (tức là Níp-bàn (Nibbãna)) khi chúng 
ta hoàn toàn giác ngộ, tức là không còn chỗ cho tham ái 
và tục sinh. Tuy nhiên, nó không phải là sự hủy diệt của 
bất kỳ một cá nhân nào. Nó cung không phai lẩ một 
dạng tái sanh đặc biệt vào một cõi thiên giới, nơi mà 
hạnh phúc vĩnh cửu tồn tại như được đề xướng hay được 
chủ trương bởi một vài chủ thuyết. Trong thực tế, nó chỉ 
giống như là thức dậy từ một giấc mơ. Mọi thứ tốt hay 
xấu, an lạc hay bất toại nguyện trong một giấc mơ sẽ trở 
thành chẳng là gì cả một khi chúng ta thức giấc. Níp-bàn 
(Nibbãna) là sự thức dậy khỏi một cảm giác mê mờ hay 
lầm lạc như vậy về cuộc sống. 

Khái Niệm Hay Chê'Định (Pannatti) 

Như đã được bàn đến, theo Thắng Pháp 
(Abhidhamma) thì chỉ có bốn pháp chân đế: tâm (citta), 
tâm sở (cetasika), sâc pháp (rũpa) và Níp-bàn 
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(Nibbãna). Ngoài bốn pháp này ra, tất cả mọi thứ khác là 
những ảo tưởng không có thực chất hay chỉ là những 
pháp chế định (pannatti). Pannatti thông thường được 
dịch là “khẩi niềm”; tuy nhiên, nó được định nghia mọt 
cách sát nghĩa là “một cái gì đó làm cho chúng ta chấp 
nhận và tin vào” (pannãpeti pannãpĩyate vã pannatti). 
Như vậy, nó nên được dịch đúng nghĩa là “chế định” 
thay vì “khái niệm”. Ví dụ, có sự khác biệt to lớn giữa tờ 
giấy tiền một đồng và tờ giấy tiền một trăm đồng mặc 
dầu cả hai đều được chế tạo bởi cùng vật liệu theo nghĩa 
tuyệt đối. Chúng ta bị địnih đặt vào ^ệc tiri rằng những 
tờ giấy này là tiền bạc, việc này làm cho chúng ta thậm 
chí sẽ hy sinh cả thân mạng của mình để sở hữu chúng. 
Đó là ý nghĩa của thuật ngữ “pannatti”. 

Có vô SỐ loại chế định (pannatti) được nhâc đến 
trong Thắng Pháp (Abhidhamma), chẳng hạn như hình 
thức chế định (santhãna-pannatti), thời gian chế định 
(kãla-pannatti), nhân chế định (puggala pannatti), địa 
phận chế định (desa-pannatti), hư không chế định 
(ãkãsa-pannatti)i và vân vân. 

Hình Thức Chê' Định 

(Santhãna Pannatti) 

Cùng vật liệu có thể có những chức năng khác nhau 
hoặc tạo ra những hiệu quả khác nhau tùy thuộc vào 
hình dáng hay mẫu mã thiết kế của chúng. Ví dụ, sât 


1 ND: Trong nguyên tác tiếng Anh ghi là “ãkãra-pannatti”. 
Chúng tôi không rõ đây có phải là lỗi biên tập không. Chúng tôi 
không tìm thấy “ãkãra-pannatti” được đề cập đến ở đâu cả trong các 
tài liệu Abhidhamma mà chúng tôi đã tra cứu. Tuy nhiên, “ãkãsa- 
pannatti” thì lại có đề cập đến, nên chúng tôi mạn phép thay thế 
“ãkãra-pannatti” bâng “ãkãsa-pannatti” ở đây. 
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thép có thể chế thành nhiều loại vật thể khác nhau từ đồ 
chơi cho đến phi cơ (santhãna-paũnatti) tùy theo cách 
nó được tạo hình hay được thiết kế. Điều này cho thấy 
chế định (pannatti) đóng vai trò quan trọng như thế nào 
trong cuộc sống của chúng ta. 

Ví dụ, cách đây khoảng bốn thập kỷ, Marilyn 
Monroe đã cực kỳ được hâm mộ trong nam giới. Hình 
thể của cô ta đã rúng động thế giới của đàn ông. Và điều 
được ghi nhận là cách cô ta nói và đi rất là gợi cảm. 
Thậm chí tổrig thống Hoa Kỳ (John F. Kennedy) lúc bấy 
giờ cũng được cho là đã có mối quan hệ với cô ta. Hình 
thể hay cung cách của cô ta đã có năng lực như vậy mặc 
dầu cơ thể của cô ta được tạo thành bởi cùng loại xương 
và cơ thịt như mọi phụ nữ khác trên thế giới. Hình the 
hay cung cách thì không phải là cái thật sự tồn tại, 
nhưng nó làm cho chúng ta tin rằng cái này thì đẹp hơn 
cái kia. Chúng ta đang sống trong một thế giới giả định. 
Sự ảo tưởng này luôn luôn làm cho chúng ta rồ dại. Do 
đổ, Đức Phật đã nói: 

“Sống dưới cảm giác hư ảo (về sự thường hằng, 
khoái lạc, bản ngã và vẻ đẹp) người chưa giác ngộ sẽ trở 
nên rồ dại. Khi nhận thức ra nó một cách rõ ràng, chúng 
ta có thể thoát khỏi sự nô lệ cho cái chết.” (Vipallãsa 
Sutta Anguttara 1, 361)1 

Nhân Chê'Định (Puggala Pannatti) 

Một loại chế định khác là về con người. Vê loại chế 
định này, vua Milinda đã hỏi ngài Nãgasena rằng ngài 
thật sự là ai. Ngài Nãgasena đã trả lời rằng Nãgasena chỉ 


1ND: Độc giả hãy tham khảo Kinh Tưởng Điên Đảo, Tăng Chi 
Bộ do Cố Hòa Thượng Thích Minh Châu dịch Việt. 
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là tên gọi hay là khái niệm về con người. Thật ra, không 
có người nào cả theo nghĩa tuyệt đối. Rồi nhà vua đã hỏi: 
“Vậy thì ai dâng cúng y phục, vật thực, trú xứ và thuốc 
men đến ngài, và ai tiếp nhận và sử dụng chúng.” Ngài 
Nãgasena đã trả lời ràng dựa trên sự kết hợp của 32 bộ 
phận (ND: thể trược) cua cơ thể haỹ (chínli xác hơn là) 
năm uẩn, cái tên gọi hay cái khái niệm Nãgasena sanh 
lên. Ngài kết thúc câu trả lời dài của mình bâng việc 
nhắc đến câu kệ PãỊi có nghĩa như sau: 

“Giống như việc khái niệm về một cỏ xe ngựa sanh 
lên dựa trên sự kết hợp của những mảnh rời rạc, cũng 
vậy khái niệm về con người sanh lên dựa vào tiến trình 
liên tục của các uẩn.” (Milinda-panhã 24-26) 

Thời Gian Chế Định (Kãla Pannatti) 

Giống với hình thể và con người, thời gian cũng là 
một khái niệm mà không thật sự tồn tại theo nghĩa tuyệt 
đối. Nói một cách khác, thời gian chỉ là một phương 
hướng hay một chiều của danh và sâc, không có gì khác 
hơn. Nếu không có danh và sâc, nó không thể được tìm 
thấy cũng như không thể được nói là xuất hiện hay biến 
mất ở trong bất kỳ dạng nào. Điều này cũng được dùng 
để giải thích cho vô sồ những loại khái niệm còn ìại, như 
địa phận, chiều hướng, tên gọi (danh), chủng tộc, đẳng 
cấp, vẻ đẹp và sự xấu xí, và vân vân. 

Hai Loại Sự Thật (Sacca) 

Như đã được nhâc đi nhâc lại, các khái niệm hay 
các pháp chế định (pannatti) thì không phải là những 
thứ thật sự tồn tại theo nghĩa tuyệt đối. Tuy nhiên, điều 
đó không có nghĩa là chúng không quan trọng. Thật ra, 
các khai niệm (pannatti) và cấc phấp châri đe 
(paramattha) là không thể tách rời nhau được giống như 
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một cái gì đó và kích thước của nó. Cho nên, nếu chúng 
ta chú trọng quá nhiều vào những pháp chân đế, nó 
thậm chí sẽ là khó khăn cho chúng ta phân biệt giữa 
công đức và điều đáng chê trách. Như Pakudha 
Kaccãyanai đã nói, ví dụ như, chẳng có tội lỗi gì cả khi 
cât cổ một người bâng một thanh gươm vì việc làm đó 
chỉ là đặt thanh gươm vào các yếu tố (tạo thành nên một 
con người). Tuy nhiên ở mặt khác, nếu chúng ta chỉ 
quan tâm hay chú ý đến những pháp chế định, chúng ta 
sẽ giống như là một con nai khát nước nhầm lẫn ảo ảnh 
với nước và cứ đi theo cái ảo ảnh đó một cách vô vọng. 

Do đó, để tránh những cực đoan (ati-dhãvana) này, 
chúng ta phải chấp nhận cả hai loại sự thật một cách 
thích hợp: tục đế (sammuti-sacca) và chân đế 
(paramattha-sacca). Chúng ta cần phải có cảm nhận về 
sự thật chế định để chúng ta có thể biết rõ những sự 
khác biệt, chẳng hạn như giữa mẹ của mình và bạn gái 
của mình, giữa công đức và điều sai trái, và vân vân. ở 
mặt khác, chúng ta lại cần phải nỗ lực để nhìn thấy được 
sự thật tối hậu vượt lên trên cảm giác mê lầm về sự 
thường hàng, về sự khoái lạc và về bản ngã để chúng ta 
có thể tỉnh thức từ sự mê mờ. 


1 Pakudha Kaccãyana là người sáng lập ra một giáo phái trong 
thời cùa Đức Phật, ông dạy tín đồ của mình râng có bày yếu tố là 
những pháp tối hậu không thế chuyển đổi được của thế gian: đất, 
nước, lửa, gió, sự khoái lạc, sự bất toại nguyện và linh hồn. ông ta 
đã nói rằng cât cổ một người bằng một thanh gươm chỉ là tương 
đương với việc đặt thanh gươm vào trong những yếu tố này. 
(Sĩlakkhandha-vagga, trang 53) 
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Nhân Duyên 
(Hetu-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang i) 

Hetũ hetusampayuttakãnam dhammãnam, 
tamsamutthănãnancai rũpănam hetu-paccayena 
paccayo 

Phan Chuyền Ngữ 

Các nhân làm điều kiện (duyên) cho tâm hữu nhân 
và các tâm sở và sâc pháp do nhân tạo thông qua lực của 
nhân duyên. 

Sáu Nhân 

“Nhân” ở đây ám chỉ đến những tâm sở làm nhân 
cho tâm và những tâm sở sanh lên cùng với chúng, giống 
hệt như cách các gốc rễ thật đối với một cội cây. Có sáu 
nhân: 

1. Tham (Lobha): tâm sở này bao gồm những trạng 
thái tinh thần như tham lam, ích kỷ, khao khát, ham 
muốn, dính mâc, tình yêu đôi lứa và vân vân. 

2. Sân (Dosa): tâm sở này bao gồm những trạng 
thái tinh thần như ác cảm, giận dữ, thù hận (ở dạng chủ 
động), lo lâng, lo âu, hối hận, hối tiếc, thất vọng, ai oán 
(ở dạng thụ động). 


1 ND: Trong nguyên tác tiếng Anh ghi là 
“tamsamamutthãnãnanca”. Chúng tôi đã tra cứu các tài liệu khác 
(tipitaka.org và Digital PãỊi Reader (DPR)) và đã chỉnh sửa lại cho 
đúng. Những phần PãỊi Trích Dãn tiếp theo sau cũng có rất nhiều 
sai sót; chúng tôi sẽ trích dẫn trực tiếp từ DPR và sẽ không ghi chú 
những lỗi sai sót trong nguyên tác như ở đây nữa. 
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3. Si (Moha): tâm sở này bao gồm những trạng thái 
tinh thần như sự ngu đần, si mê, ảo giác, lú lẫn. 

4. Vô tham (Alobha): tâm sở này bao gồm những 
trạng thái tinh thần như không tham lam, tức là đặc tính 
có trong và dẫn đến sự không ích kỷ, sự rộng lượng và sự 
dứt bỏ. 

5. Vô sân (Adosa): tâm sở này bao gồm những 
trạng thái tinh thần như không thù hận, tức là chỉ đến 
lòng khoan dung, tình thương không có điều kiện. 

6. Vô si (Amoha): tâm sở này bao gồm những trạng 
thái tinh thần như vô si, tức là đặc tính có trong và dẫn 
đến sự hiểu biết, trí tuệ, năng lực suy quán, tri thức phổ 
biến, trí tuệ minh sát và sự giác ngộ. 

Trong số sáu nhân này, ba nhân đầu tiên được xem 
là bất thiện (akusala) vì chúng không trong sạch, có lầm 
lỏi (sãvajja) và cho ra những quả đau khổ (dukkha- 
vipãka). Ba nhân cuối cùng là thiện (kusala) vì chúng 
trong sạch, không có lỗi lầm (anavajja) và mang lại 
những quả an lạc (sukha-vipãka). Tuy nhiên, những 
nhân thiện mà thuộc vào một vị A-la-hán (Arahat) thi 
được gọi là “duy tác” (kriyã) chứ không phải “thiện” 
(kusala) vì chúng không thể mang lại bất kỳ quả nào. 
Thêm nữa, những nhân mà có được hay được tạo ra từ 
nghiệp (kamma) thiện hay bất thiện thì được gọi là nhân 
quả (vipãka). 

Ba Yếu Tô' Chung 

a) Yếu tố làm duyên (paccaya): bao gồm sáu tâm sở 
được nhắc đến ở trên. 

b) Yếu tố được/bị duyên (paccayuppanna): bao 
gồm các tâm hữu nhân, những tâm sở sanh lên cùng với 
chúng và các sâc pháp do chúng tạo ra. 
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c) Chế độ hay phương thức duyên (paccaya-satti): 
Nhân Duyên, tức là nguồn lực mà thông qua đó các yếu 
tố trong phần a) làm điều kiện hay làm duyên cho các 
yếu tố trong phần b). 

Các Nhân Trong Đời Sòhg Bình Nhật 

Ba tâm sở thiện như là vô tham (alobha), vô sân 
(adosa) và vô si (amoha) làm nhân hay là gốc rễ cho 
những việc công đức như bố thí (dãna), trì giới (sĩla) và 
tham thiền (bhãvanã). Ba nhân tham (lobha), sân (dosa) 
và si (moha) là các nhân hay gốc rễ cho những việc tội lỗi 
như sát sanh, trộm cướp và vân vân. 

Các Nhân Của BcT Thí (Dãna) 


Chúng ta thực hiện viên mãn việc bố thí khi chúng 
ta không ích kỷ (alobha), có hảo ý (adosa) và sáng suốt 
hay khôn ngoan (amoha). Nếu chúng ta quá dính mâc 
vào những vật sở hữu của mình, và trở nên ích kỷ và bủn 
xỉn, chúng ta không thể thực hiện hoàn mãn được việc 
bố thí (dãna). Nếu chúng ta ghét một ai đó, chúng ta sẽ 
không bố thí, ban tặng hay dâng cúng người đó bất cứ 
cái gì. Nếu chúng ta không khôn ngoan, chúng ta có thể 
ban tặng một cái gì đó vô ích hay độc hại. Việc bố thí đòi 
hỏi ít nhất liai nhan thiện: vô tham và vồ sân. Do đó, nếu 
chúng ta bỏ ra một triệu đô-la Mỹ làm từ thiện chỉ để có 
danh tiếng và lợi lộc thì điều đó không được gọi là bố thí 
(dãna). Mặt khác, nếu chúng ta trả thuế cho chính phủ 
với chủ ý giúp đỡ mang lại phúc lợi cho mọi người thì 
điều đó có the được xern là bo thí (dằna). 


Có những hành động bố thí (dana) được thực hiện 
với chỉ hai nhân, tức là vô tham và vô sân, chứ không có 
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vô si. Những hành động này được gọi là bố thí (dãna) với 
chất lượng nghèo nàn (dvi-hetuka omaka). Có những lúc 
chúng ta ban tặng một cái gì đó cho một ai đó chỉ là do 
lịch sự hay chỉ là do hảo tâm mà không bận tâm chú ý 
đến hay nhận ra được những kết quả của việc làm đó. Ví 
dụ, thạm clií với ý định tốt là giúp đỡ làm giảm nhẹ nỗi 
đau đớn của một ai đó, chúng ta có thể vô ý cho người đó 
uống sai thuốc. Loại bố thí (dãna) này chỉ có hai nhân và 
được gọi là thiện bất tương ưng trí hay thiện ly trí (nãna- 
vippayutta-kusala). 

Ba Yếu Tố 


Tại thời điểm bố thí (dãna), các trạng thái tinh 
thần của chúng ta được tạo thành hay được tạo lập bởi 
ba yếu tố của nhân duyên như sau: 

a) Các pháp làm duyên: hai hay ba nhân thiện. 

b) Các pháp được duyên: tâm (một trong tám tâm 
đại thiện hoặc các tâm đại duy tác nếu người thực hiện là 
bậc Thánh A-la-háni) và các tâm sở đi cùng với chúng, 
và các sâc pháp do tâm tạo. 


c) Chế độ hay phương thức duyên: các yếu tố trong 
phần a) làm điều kiện hay làm duyên cho các yếu tố 
trong phần b) do bởi nguồn lực Nhân Duyên. 


1 Bậc A-la-hán là bậc đã giác ngộ hoàn toàn. Các hành động 
thiện của các ngài như bố thí, trì giới, vân vân, không cho quả vì các 
ngài không còn tái sanh. Đó là lý do tại sao các trạng thái tinh thần 
thiện của các ngài được gọi là Duy Tác (kriyã) chứ không phải Thiện 
(kusala). 
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Các Nhân Của Trì Giới (Sila) 

Giới hạnh theo nghĩa tuyệt đối bao gồm ba loại 
ngăn tránh (virati): chánh ngữ (sammã-vãcã), tức là 
ngăn tránh khỏi bốn loại tà ngữh chánh nghiệp (sammã- 
kammanta), tức là ngăn tránh khỏi ba loại tà nghiệp2; và 
chánh mạng (sammã-ăjĩva), tức là mưu sinh mà không 
phạm vào bốn tà ngữ và ba tà nghiệp. Như vậy, ba tâm 
sở này cùng với tâm và các tâm sở cùng sanh lên được 
gọi chung là giới (sĩla). 

Để giữ cho giới hạnh hay đạo đức của chúng ta 
được trong sạch, chúng ta cần sự can đảm để chống lại 
những khêu gợi hay gọi mời của các dục lạc, để có thể hy 
sinh quyền lợi và darih tiếng cá nhâii, vẩ để có thể đoi 
mặt với những khó khăn và thử thách. Sự can đảm có 
tính đạo đức như vậy phát sinh ra từ ba nhân thiện: vô 
tham, vô sân và vô si. Nếu chúng ta tham lam, thật khó 
để chúng ta có thể kiềm chế bản thân để không thực 
hành hay tiếp tay vào những hành động bất hợp pháp 
như trộm cướp, mua bán thuốc phiện hay thậm chí mua 
bán con người. Nếu chúng ta tàn nhẫn hay không có 
lòng từ, chúng ta dễ dàng sát sanh, sát hại và chửi rủa 
người khác. Nếu chúng ta không khôn ngoan, chúng ta 
sẽ không biết cách trở nên thành công trong cuộc sống 
và chúng ta cũng sẽ không hiểu được những lợi ích của 
giới hạnh. Kết quả là chúng ta sẽ mâc nhiều lỗi lầm cũng 
như có những hành vi đạo đức không thích đáng. Do đó, 
nếu không có những nhân thiện thì không thể có những 
hành động đạo đức được. 


1 Bốn loại tà ngữ: nói dối, nói đâm thọc hay nói chia rẽ, nói 
độc ác hay phỉ báng, và nói vô ích 

2 Ba loại tà nghiệp: sát sanh, trộm cướp và tà dâm 
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Để thành công trong cuộc sống, chúng ta cần thỏa 
mãn hai điều kiện: tạo ra những nỗ lực thông minh 
(payoga) và kích hoạt món quà bẩm sinh của chính mình 
(kusala kamma) bâng cách thực hiện những việc thiện. 
Một vài trong số chúng ta có lẽ đã được dạy bảo ràng cơ 
hội ngàn vàng chỉ đến một lần trong đời, và do đó phải 
CỐ gắng bât giữ nó bâng mọi phương tiện có thể. Thật ra, 
có vô SỐ cơ hội xuất hiện trong tầm với của chúng ta. 
Bàng cách hành động một cách khôn khéo (payoga) và 
thực hiện những việc thiện (kusala kamma) để kích hoạt 
nghiệp tốt trong quá khứ của mình, chúng ta sẽ có thể 
bat giữ được nhfeg cơ hội tốt đẹp này tại bat kỳ lúc nào. 

Đó là lý do tại sao Đức Phật đã dạy như sau trong 
Kinh Buổi Sang Tot Lành (Pubbãụha Sutta): 

“Những vì sao may mân, những lời chúc tụng may 
mân, ngày may mân, giờ giấc may mân, các thời điểm 
may mân và những sự danh dự may mân luôn luôn xảy 
ra cho người làm thiện, làm tốt.” (Anguttara-1, 298) 

Như vậy, chính dũng khí đạo đức làm cho chúng ta 
có thể chống lại những sự cám dỗ mạnh mẽ của các dục 
lạc và ngăn tránh khỏi việc sát sanh, trộm cướp, tà dâm, 
nói dối và sử dụng các chất say. Dũng khí đạo đức như 
vậy sanh lên từ ba nhân thiện: vô tham (alobha), vô sân 
(adosa) và vô si (amoha). Tuy nhiên, cũng như trong 
trường hợp của bố thí (dãna), có những lúc chúng ta trì 
hành giới hạnh (sĩla) mà không có trí tuệ. Loại giới hạnh 
(sĩla) này chỉ có hai nhân: vô tham (alobha) và vô sân 
(adosa). 

Tại thời điểm trì hành giới hạnh (sĩla), các trạng 
thái tinh thần của chúng ta được tạo thành hay được tạo 
lập bởi ba yếu tố của nhân duyên như sau: 

a) Các pháp làm duyên: hai hay ba nhân thiện. 
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b) Các pháp được duyên: tâm (một trong tám tâm 
đại thiện hoặc các tâm đại duy tác nếu người thực hiện là 
bậc Thánh A-la-hán) và các tâm sở đi cùng với chúng, và 
các sâc pháp do tâm tạo. 

c) Chế độ hay phương thức duyên: các yếu tố trong 
phần a) làm điều kiện hay làm duyên cho các yếu tố 
trong phần b) do bởi nguồn lực Nhân Duyên. 

Các Nhân Của Tham Thiên (Bhãvanã) 

Có hai loại thiền. Đó là thiền chỉ tịnh (samatha) và 
thiền minh sát (vipassanã). 

Các Nhân Của Thiên Chỉ Tịnh (Samatha) 

Thiền chỉ tịnh được dùng để phát triển định bâng 
cách tập trung tâm ý của chúng ta vào chỉ một đối tượng 
chẳng hạn như hơi thở ra vào, hay vào một trong bốn 
loại màu sâc, hay vào các đề mục hoàn tịnh như một cái 
đĩa bâng đất sét (pathavĩ-kasiụa) và vân vân. Khi tâm ý 
của chúng ta hoàn toàn tập trung vào đề mục thiền, sự 
an bình tự nhiên khởi phát - đó kết quả của việc làm lâng 
dịu đi những phiền não tinh thần như ái dục, sự giận dữ, 
sự buồn bã, lo lâng, lo âu và vân vân. Bâng cách thực 
hành thiền chỉ tịnh (samatha), chúng ta có thể chứng đạt 
được những tầng định nhất định mà được gọi là thiền 
(jhăna). Điều quan trọng hơn là định góp phần trực tiếp 
vào sự hiểu biết và trí tuệ của chúng ta. Nếu tâm ý của 
chúng ta phóng dật và không ổn định, chúng ta không 
thể hìọc bat kỳ điều gì một cach có hiệu quả được. Nêu 
tâm ý của chúng ta ổn định và an bình, chúng ta có thể 
trở nên thông minh hơn và khôn ngoan hơn. 

Đó là lý do tại sao Đức Phật đã dạy: 
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“Này các tỳ-kheOj một tu sĩ với định hay có định 
(thì) hiểu biết được các pháp một cách đúng đản.” 
(Samyutta-3, 302) 

Việc thực hành thiền chỉ tịnh (samatha) chỉ là thiện 
thông thường (tức là thuộc vào một trong tám tâm đại 
thiện), nhưng thiền (jhãna) chứng đạt được thông qua 
việc thực hành đó thì lại là một loại thiện đặc biệt, siêu 
việt hơn những việc thiện thông thường như bố thí và trì 
hành giới hạnh. Thiền (jhãna) trong nghĩa thật của nó là 
định ở mức độ cao. Hiển nhiên loại định như vậy không 
thể xảy ra nếu tâm ý của chúng ta bị ô nhiễm với tham 
lam, ái luyến, giận dữ, thù hận, ganh ghét và vân vân. 
Cho nên, điều rõ ràng là định chỉ có thể sanh lên khi tâm 
ý của chúng ta trong sạch không có các triền cái như vậy. 
Nói một cách khác, thiền (jhãna) chỉ có thể xảy ra khi nó 
tương ưng với ba nhân thiện. Cơ bản thì có năm tầng 
thiền (jhãna) và tất cả chúng đều đòi hỏi ba nhân thiện. 
Tuy nhiên, trước khi thiền (jhãna) được chứng đạt, sự 
thực hành thiền có thể được thực hiện mà không cần trí 
tuệ, và do đó, nó có thể chỉ là với hai nhân, tức là không 
có nhân vô si (amoha). Dầu là cách nào đi nữa thì thiền 
(jhãna) luôn có ba nhân thiện làm điều kiện hay làm 
duyên cho tâm thiền và các tâm sở liên quan, và các sâc 
pháp do tâm tạo thông qua năng lực của Nhân Duyên. 

Các Nhân Của Thiên Minh Sát 

(Vipassanã) 

Vipassanã có nghĩa đen là thấy phi thường hay thấy 
siêu phàm. Theo giáo lý của Đức Phật, chỉ có tồn tại 
dòng chảy của các hiện tượng danh và sâc trong vũ trụ 
này mà không có gì khác hơn. Ví dụ, khi chúng ta sinh 
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ra, chúng ta chỉ cân nặng khoảng một vài cân Anhi. Bây 
giờ, chúng ta có thể là nặng hơn một trăm cân Anh một 
chút. Những sự thay đổi như vậy không diễn ra ngay lập 
tức hay một cách đột ngột, mà lại dần dần từng thời 
điểm một. Điều này cũng đúng cho tâm ý của chúng ta, 
tức là đang thay đổi từng mỗi thời điểm. Hơn thế nữa, 
theo nghĩa tuyệt đối, không có cái gì là rân châc cả. Một 
vật thể có thể được phân chia liên tục cho đến khi không 
còn gì là rân châc cả ngoại trừ những yếu tố vật chất ở 
dưới dạng năng lượng, thay đổi nhanh đến mức chúng 
thậm ciií không có thời gian di chuyển từ điểm này đến 
điểm kia. Trong dòng chảy như vậy, cho rằng một ai hay 
một thứ gì là di chuyển hay đứng yên, là đẹp hay xấu, là 
thỏa mãn hay bất toại nguyện thì chỉ được xem là một ảo 
giác hay là cái nhìn thấy tầm thường thấp kém. Mặt 
khác, nhìn thấy dòng chảy của tâm ý và thể xác vượt trên 
ảo giác lại là sự nhìn thấy phi thường mà được gọi là trí 
tuệ minh sát (Vipassanã). 

Để đạt được cái nhìn sâu sâc như vậy, tâm ý của 
chúng ta phải được tẩy rửa sạch các phiền não thông qua 
định. Do đó, điều hiển nhiên là trí tuệ minh sát 
(vipassanã) đòi hỏi ba nhân thiện. Nhưng trước khi 
chứng đâc trí tuệ minh sát, sự thực hành thiền minh sát 
(vipassanã) có thể được thực hiện với chỉ hai nhân mà 
không cần trí tuệ. Dĩ nhiên, các tuệ minh sát và sự giác 
ngộ, tức là đạo quả (magga-phala), phải bao gồm ba 
nhân thiện. Như vậy, trong trường hợp của trí tuệ minh 
sát (vipassanã) hay sự giác ngộ đạo quả (magga-phala), 
ba nhân thiện làm điều kiện hay làm duyên cho tâm và 
các tâm sở sanh lên cùng với chúng cũng như các sâc 
pháp do tâm tạo thông qua năng lực của Nhân Duyên. 


1ND: 1 cân Anh bằng khoảng 0.45 kg 
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Các Nhân Trong Các Tích Truyện 

Một ngày nọ, trong khi Đức Phật đang ngồi dưới 
một cội cây trong một khu rừng nhỏ trên đường từ 
Vãrãnasĩ đến UruveỊa thì có 30 thanh niên đến gặp Ngài 
bạch hỏi một chuyện. Họ đang tận hưởng thú vui cùng 
với vỢ trong khu vực gần đó. Tuy nhiên, một người trong 
SỐ họ không có vỢ và đã có mang theo một cô vũ nữ. Cô 
này đã bỏ trốn cùng với tất cả những vật quý giá của họ. 
Do đó, trong lúc vô vọng tìm kiếm cô ta trong rừng, họ 
đã đi ngang qua Đức Phật trong khi Ngài đang ngồi dưới 
một cội cây. Họ đã đến gần Ngài với hy vọng sẽ tìm được 
mọt chút thông tin gì đo về TO gái. Họ đã hỏi Đức Phật 
xem Ngài có thấy cô gái nào đi ngang qua không. Thay vì 
trả lời câu hỏi của họ, Đức Phật đã đặt ra một câu hỏi có 
tính khai sáng cho họ như sau: 

“Các thiện gia nam tử, các người nghĩ cái nào thì 
xứng đáng để tìm kiếm hơn: người phụ nữ đó hay chính 
bản thân các người?” (Vinaya Mahãvagga 30) 

Câu hỏi được Đức Phật đưa ra với mục đích để cho 
họ suy ngẫm. Ý của Đức Pliật là chúng ta thiếu hiểu biết 
về việc chúng ta thật sự là gì, hay cái gì đang xảy ra cho 
chúng ta. Như được đề cập đến ở trên, chúng ta đã và 
đang biến đổi không ngừng nghỉ và bất tận từ một phôi 
thai rất nhỏ bé cho đến khi chúng ta trở thành như 
chúng ta hiện nay. Nhưng chúng ta mê muội hay thiếu 
hiểu biết về việc chúng ta trở thành như chúng ta hiện 
nay như thế nào. Chúng ta luôn luôn nghĩ râng chúng ta 
là cùng một người từ ngày chúng ta sinh ra cho đến hiện 
nay. Chúng ta có thể bị/được so sánh với một con nai đã 
lầm lẫn một ảo ảnh với nước và theo đuổi nó một cách 
vô vọng. Do đó, chúng ta cần phải tìm ra sự thật về việc 
chúng ta thật sự là gì. Đó là lý do tại sao Đức Phật đã 
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khuyên dạy những người thanh niên đó nên tìm thấy 
chính họ thay vì tìm kiếm người phụ nữ đó. Sau khi lâng 
nghe thêm lời thuyết giảng của Đức Phật, họ đã trở nên 
giác ngộ. 

Các Hiện Tượng Danh Pháp Có Liên Quan 

ở đây, nguyên nhân của vấn đề đối với những nam 
tử này là sự khao khát dục lạc hay tình dục (lobha), mà 
có gốc rẽ ở trong ảo giác (tức là si mê). Điều không thể 
chối cãi là chúng ta có thể trải nghiệm hạnh phúc hay sự 
hài lòng (somanassa-vedanã) trong đời sống. Nhưng 
chúng ta có thể trải nghiệm hạnh phúc hay sự hài lòng 
như vậy chỉ dưới cái ảo giác hay lầm lạc của chính mình 
cũng như cách chúng ta có thể tận hưởng hay thích thú 
một bộ phim điện ảnh chỉ khi chúng ta không nghĩ về 
cách chúng đã được tạo ra tại Hollywood như thế nào. 
Cái mà chúng ta gọi là sự hài lòng có thể được so sánh 
với việc gãi một vết ngứa. Hạnh phúc thật sự xảy ra khi 
sự ngứa không còn dư sót một chút nào cả. Như vậy, sự 
khao khát dục lạc hay tình dục của chúng ta luôn luôn có 
gốc rễ trong ảo giác hay sự si mê. Trong câu chuyện về 
những nam tử này, ảo giác hay sự si mê (moha) của họ là 
nguồn gốc hay nhân của sự khao khát dục lạc hay tình 
dục (lobha) của họ cũng như tâm và các tâm sở sanh lên 
cùng, bao gồm vô tàm (ahirika), vô úy (anottappa), 
phóng dật (uddhacca), tà kiến (ditthi), ngã mạn (mãna) 
cùng với mười ba tâm sở tợ tha (xin hãy xem phần Kiến 
Thức Cơ Bản Về Thắng Pháp). 

Các Hiện Tượng sắc Pháp Có Liên Quan 

Hơn nữa, sự khao khát dục lạc và ảo giác là các gốc 
rễ hay nhân cho các sâc pháp, tức là các hiện tượng vật 
chất (những thay đổi hóa chat) liên quan đến tình dục 
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trong thân xác của những nam tử này, bao gồm oai nghi 
hay tư thế (iriyãpatha), thân biểu tri (kãya-vinnatti), ngữ 
biểu tri (vacĩ-vinnatti), sự cười (hasana), âm giọng của 
họ (sadda), sâc khinh (lahutã), sâc nhu (mudutã), sâc 
thích nghiệp (kammannatã) cùng với tám sâc bất ly 
(avinibbhoga). 

Tại thời điểm tận hưởng dục lạc, 30 hoàng tử được 
tạo lập nên bởi ba yếu tố trong nhân duyên như sau: 

a) Các pháp làm duyên (paccaya): khao khát tình 
dục (lobha) và si mê (moha). 

b) Các pháp được duyên (paccayuppanna): tâm 
(một trong tám tâm tham), các tâm sở sanh lên cùng và 
các sâc pháp được tạo ra từ đó. 

c) Chế độ duyên (paccaya-satti): Các yếu tố trong 
phần a) làm duyên hay điều kiện cho các yếu tố trong 
phần b) do bởi năng lực của Nhân Duyên. 

Nhân Sân 

Khi các nam tử phát hiện ra rằng người phụ nữ đó 
đã lấy đi những vật quý giá của họ, họ trở nên giận dữ 
với cô ta. Trong trường hợp này, sân (dosa) và si (moha) 
là các nhân của những tâm, các tâm sở và sâc pháp đi 
cùng của chúng. 

Tại thời điểm giận dữ, 30 vị hoàng tử đã được tạo 
lập bởi ba yếu tố trong nhân duyên như sau: 

a) Các pháp làm duyên: sân (dosa) và si (moha). 

b) Các pháp được duyên: 

i. Danh (nãma): một trong hai tâm sân 
và các tâm sở sanh lên cùng như tật đố 
(issã), xan lận (macchariya), hối hận 
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(kukkucca), hôn trầm và thụy miên (thina- 
middha) cùng với bốn si phần (tức là bốn 
tâm sở có chung cho tất cả các tâm bất 
thiện) và mười hai tâm sở tợ tha (trừ hỷ 
(pĩti)). 

ii. Sâc (rũpa): được tạo ra từ những tâm 
sở này có các sâc pháp (hay những sự thay 
đổi hóa chất) liên quan đến sự giận dữ, bao 
gồm oai nghi (iriyãpatha), thân biểu tri 
(kãya-vinnatti), ngữ biểu tri (vacĩ- 
vinnatti), âm giọng (sadda), sâc khinh 
(lahutã), sâc nhu (mudutã), sâc thích 
nghiệp (kammannatã) cùng với tám sâc 
bất ly (avinibbhoga). 

c) Chế độ duyên: các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) do bởi năng lực của 
Nhân Duyên. 

Sự Khác Nhau 

Tất cả các loại sâc pháp do tâm tạo nói chung là 
giống nhau về số lượng, nhưng lại khác nhau về chất 
lượng và hiệu quả chúng tác động lên chúng ta. Ví dụ, 
những cử chỉ, nét mặt, giọng nói của chúng ta sẽ là 
không dịu dàng êm ái với nhau nếu chúng được sinh ra 
bởi sân (dosa); sẽ là khêu gợi và quyến rũ nếu chúng 
được sinh ra bởi tham (lobha); sẽ là dịu dàng và an bình 
nếu chúng được sinh ra bởi một tâm thiện dẫn dât bởi 
lòng từ, lòng bi mẫn và trí tuệ. Và hơn nữa, những trạng 
thái tinh than tiêu cực như giận dữ, hận thu, lo âu, gánh 
tỵ, vân vân, có những hiệu quả không tốt lên cơ thể của 
chúng ta, chẳng hạn như chúng can thiệp vào hệ thống 
tiêu hóa, sự tuần hoàn máu, quá trình chuyển hóa trong 
cơ thể của chúng ta và vân vân. Những trạng thái tinh 
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thần tốt đẹp sẽ sản sinh ra những sâc pháp hay vật chất 
lành mạnh và những hoạt động cơ thể tốt đẹp và có tổ 
chức. Cũng theo cách đó, có sự khác nhau giữa sâc pháp 
hay vật chất được sản sinh ra bởi nghiệp (kamma) tốt và 
xấu, bởi thời tiết tốt và xấu, và bởi thực phẩm tốt và xấu. 

Nhân Trong Bài Thuyêl Giảng Của Đức 

Phật 

• 

Thông qua sự không ích kỷ hay vô tham (alobha), 
tâm từ hay vô sân (adosa) và trí tuệ hay vô si (amoha), 
Đức Phật đã khuyên dạy những nam tử này hãy đi tìm 
chính mình thay vì đi tìm cô gái. Ví dụ, giả sử chúng ta 
biết cách kiếm được một triệu đô-la Mỹ từ thị trường 
chứng khoán. Điều này được xem là kiến thức hay sự 
hiểu biết. Chúng ta có thể chỉ dạy điều này cho một 
người thân của mình, chứ không cho một người mà 
chúng ta ghét bỏ, hoặc nếu chúng ta quá ích kỷ, chúng ta 
thậm chí có thể chẳng chỉ dạy điều này cho một ai cả. 
Như vậy, vô tham (alobha), vô sân (adosa) và vô si 
(amoha) có liên quan trong việc ban tặng lời khuyên dạy 
tốt đẹp đến người khác. Đức Phật thì ngập tràn với sự 
tuyệt đối không ích kỷ (alobha), tinh thương yêu vô điều 
kiện (adosa) và trí tuệ hoàn hảo (amoha). Ba yếu tố này 
làm nhân của tâm thức của chúng, các tâm sở và các sâc 
pháp sanh lên cùng mà đã diễn ra trong Đức Phật khi 
Ngài ban tặng lời khuyên dạy tuyệt diệu đó đến cho 
những nam tử này. 

Tại thời điểm ban huấn từ của mình đến cho các 
hoàng tử, Đức Phật được tạo lập bởi ba yếu tố trong 
nhân duyên như sau: 

a) Các pháp làm duyên: vô tham hay sự không ích 
kỷ (alobha), vô sân hay tâm từ (adosa) và vô si hay trí 
tuệ (amoha). 
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b) Các pháp được duyên: 

i. Danh (nãma): tâm đại duy tác 
(mahã-kriyã) thứ nhất, các tâm sở đi cùng 
với nó như từ, bi và trí tuệ cùng với mười 
chín tâm sở tịnh hảo biến hành và mười ba 
tâm sở tợ tha. 

ii. Sâc (rũpa): được tạo ra bởi các trạng 
thái tinh thần được đề cập đến ở trên, các 
sâc pháp (hay những thay đổi hóa học) bao 
gồm các oai nghi (iriyãpatha), thân biểu tri 
(kãya-vinnatti), ngữ biểu tri (vacĩ- 
vinnatti), giọng nói (sadda), nụ cười 
(hasana), sâc khinh (lahutã), sâc nhu 
(mudutã), sâc thích nghiệp (kammannatã) 
cùng với tám sâc bất ly (avinibbhoga). 

c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong phần a) làm 
duyên hay là điều kiện cho các yếu tố trong phần b) do 
bởi năng lực của Nhân Duyên. 

Chú thích : Từ đây trở đi, trong những loại duyên 
tiếp theo, các tâm, các tâm sở và các sâc pháp sẽ được 
nhắc đến một cách chung chung, thay vì một cách cụ thể 
như được trình bày ở đây, đơn giản là vì những độc giả 
không chuyên sâu thì không cần thiết phải học đến mức 
chi tiết như vậy. 
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Cảnh Duyên 
(Arammana-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna- 1 , Trang 1-2) 

1. Rũpãyatanam cakkhu-vinnãna-dhãtuyã 

tamsampayuttakãnanca dhammãnain ãrammana- 
paccayena paccayo. (saddãyatanain sota-vinnãna- 
dhãtuyã; gandhãyatanain ghãna-vinnãna-dhãtuyã; 
rasãyatanain jivhã-vinnăna-dhãtuyã; 

photthabbãyatanainkãya-vinnãna-dhãtuyã) 

2. Rũpãyatanain saddãyatanain gandhãyatanain 

rasãyatanain photthabbãyatanain mano-dhãtuyã 
tamsampayuttakănanca dhammãnaĩn 

ãrammanapaccayena paccayo. 

3. Sabbe dhammã mano-vinnãna-dhãtuyã 
tamsampayuttakãnanca dhammãnaĩn ãrammana- 
paccayena paccayo. 

Phan Chuyền Ngữ 

1. Sâc xứ làm duyên hay điều kiện cho nhãn thức 
giới và các trạng thái tinh thần đi cùng với nó do bởi 
năng lực của Mê Duyên (tức là Cảnh Duyên). (Thinh xứ, 
khí xứ, vỊ xứ và xúc xứ làm duyên hay điều kiện cho nhĩ 
thức, tỷ thức, thiệt thức và thân thức một cách tương 
ứng) 

2. Năm xứ đầu tiên (như được nhâc đến ở trên) 
làm duyên hay điều kiện cho ý giới và các trạng thái tinh 
thần đi cùng với nó do bởi năng lực của Mê Duyên (tức 
là Cảnh Duyên). 
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3. Tất cả các pháp làm duyên hay điều kiện cho ý 
thức giới và các trạng thái tinh thần đi cùng của nó do 
bởi năng lực của Mê Duyên (Cảnh Duyên). 

Bảy Loại Thức Giới So Với Sáu Loại 

Cảnh 

Trong loại duyên này, tâm ý của chúng ta được 
phân loại thành bảy loại thức giới: 

1. Nhãn thức giới 

2. Nhĩ thức giới 

3. Tỷ thức giới 

4. Thiệt thức giới 

5. Thân thức giới 

6. Ý giới 

7. Ý thức giới 

Trong số chúng, mỗi một trong năm giới đầu tiên 
có hai loại: quả thiện và quả bất thiện. Giới thứ sáu, tức 
là ý giới (mano-dhãtu), chỉ cho hai loại tâm: hướng ngũ 
môn (panca-dvãrãvajjana) và tiếp thâu (sampaticchana), 
sanh lên ngay trước và ngay sau ngũ song thức trong lộ 
tâm ngũ môn. Giới thứ bảy, tức là ý thức giới (mano- 
vinnãna-dhãtu), chỉ cho tất cả những tâm còn lạiy 

Trong bảy thức giới này, giới thứ nhất nhận thức 
các cảnh sâc, giới thứ hai nhận thức âm thanh, giới thứ 
ba nhận thức khí mùi, giới thứ tư nhận thức vị chất, giới 


1Ý thức giới chỉ cho một trong 76 tâm (tức là 89 tâm trừ ngũ 
song thức, hai tâm tiếp thâu và tâm hướng ngũ môn). 
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thứ năm nhận thức cảnh đụng chạm, giới thứ sáu nhận 
thức tất cả năm cảnh giác quan, và giới thứ bảy chỉ 
chuyên nhận thức các cảnh ý môn (dhammãrammana) 
cùng với các hình ảnh mang tính tinh thần của các đối 
tượng ngũ môn thật sựi. Các đối tượng ý môn là những 
đối tượng có thể đi vào hay hiện đến chỉ thông qua tiềm 
thức của chúng ta, chứ không phải thông qua năm giác 
quan. Chúng bao gồm mọi loại danh pháp, sâc pháp và 
chế định, ngoại trừ các cảnh ngũ môn hiện tại vốn được 
bât bởi sáu giới đầu tiên. Đó la lý do tại sao chúng ta có 
thể suy nghĩ, cảm nhận và trải nghiệm nhiều hiện tượng 
thông qua giới thứ bảy hơn là thông qua sáu giới kia. 

Nghĩa Đen Của Thuật Ngữ Ãrammana 

Thuật ngữ “ãrammana” (ã + ramu + na) có nghĩa 
đen là một cái gì đó thú vỊ hay tuyệt diệu. Đó là lý do tại 
sao Đức Phật có một lần đã nói với du sĩ Mãgandiyo 
rằng: 

“Cakkhmụ kho Mãgandiya, rũpa-rãmarn, rũpa- 
ratarn, rũpa-sammuditarn.” (Majjhima-pannãsa 171) 

Có nghĩa là: “Này Mãgaụdiya, con mât tận hưởng 
cảnh sâc, thỏa thích trong nó, và hạnh phúc với nó.” 

Như Đức Phật đã dạy, mât của chúng ta luôn luôn 
tận hưởng cảnh sâc cho dầu nó là tốt hay xấu, là thỏa 
mãn hay bất toại nguyện. Mặc dầu cảnh sâc có là ghê 
tởm hay khiếp sợ, chúng ta vẫn không thể cưỡng lại việc 
nhìn nó, thậm chí còn muốn nhìn nhiều hơn nữa nếu nó 


1 Các hình ảnh mang tính tinh thần của những đối tượng ngũ 
môn thường được bắt bởi những lộ tâm ý môn nối đuôi 
(tadanuvattaka-mano-dvãrika-vĩthi). 
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là êm dịu hay hấp dẫn. Đó là lý do tại sao các tiểu thuyết 
và phim ảnh ly kỳ với các nhân vật bị sát hại trong đó thì 
không bao giờ là không hợp thời hay lạc hậu trên thế 
giới. Việc này cũng đúng với những đối tượng giác quan 
còn lại, chẳng hạn như âm thanh ngọt ngào hay chát 
chúa, khí mùi thơm ngát hay hôi thối, vị chất ngọt ngào 
hay chua chát, sự đụng chạm êm ái hay thô cứng, các đối 
tượng tinh thần (cảnh pháp) thỏa mãn hay bất toại 
nguyện. 

ở đây, “mât” thật ra là chỉ đến tâm có liên quan 
đến con mât và các tâm sở của nó, “tai” là chỉ đến tâm có 
liên quan đến lỗ tai và các tâm sở của nó, và vân vân. 
Cho nên, các giác quan của chúng ta (hay các tâm giác 
quan và các tâm sở của chúng) luôn luôn bị quyến rũ hay 
bị mê hoặc bởi những đối tượng như cảnh sâc, âm 
thanh, vân vân; những đối tượng này do đó mà được gọi 
là “ãrammana”. Đối với đoạn văn này, thuật ngữ 
“ãrammana paccayo” ở đây được dịch là “Mê Duyên” 
mặc dầu rió thường được dịch là “Cảnh Duyên”. 

Cảnh Sắc 


Nếu chúng ta đui mù, việc không thấy gì cả là hiển 
nhiên được chấp nhận. Tuy nhiên, nếu chúng ta có mât 
thì trong lúc tỉnh thức, chúng ta rất khó giữ mât của 
mình nhâm lại hoặc chống lại việc nhìn các vật xung 
quanh. Nếu chúng ta bị giam trong một căn phòng 
không có cửa sổ, sớm muộn gì chúng ta cũng sẽ bị trầm 
cảm cho dầu chúng ta có được chiêu đãi tốt như thế nào. 
Một quang cảnh êm dịu và tốt đẹp hơn luôn luôn làm 
cho chúng ta hạnh phúc hơn và khỏe mạnh hơn, trong 
khi một quang cảnh tệ hại thường làm cho chúng ta cảm 
thấy buồn và trầm cẩm. Do đó, để thỏa mãn mât của 
mình, chúng ta sử dụng rất nhiều tiền vào việc tham 
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quan du lịch những nơi đẹp đẽ và ngâm nhìn những 
danh nhân xinh đẹp, vào việc trang hoàng nhà cửa, vườn 
tược và thảm cỏ cùng với việc làm đẹp chính mình bâng 
mọi phương cách có thể. Đặc biệt, người khác giới thì 
luôn là đối tượng thú vỊ nhất cho mât của chúng ta. 
Giống như là bị hút vào nam châm, mât của chúng ta 
luôn luôn bị thu hút bởi hình ảnh của người khác giới. 
Đó là lý do tại sao Đức Phật đã dạy: 

“Ta không thể tìm thấy một cảnh sâc nào lại có sự 
ảnh hưởng lớn mạnh lên tâm ý của một người nam hơn 
là hình ảnh của một người nữ. Ta không thể tìm thấy 
một cảnh sâc nào lại có sự ảnh hưởng lớn mạnh lên tâm 
ý của một người nữ hơn là hình ảnh của một người 
nam.” (Anguttara-1, i) 

Thật khó để chúng ta cưỡng lại việc nhìn ngó các 
vật thể và mọi người xung quanh chúng ta thậm chí nếu 
chúng có là không êm dịu hay không thú vị. Đây là cách 
một cảnh sâc làm duyên hay điều kiện cho mât của 
chúng ta (tâm và các tâm sở liên quan đến mât) thông 
qua năng lực của Mê Duyên (Cảnh Duyên), ở đây, cảnh 
sâc là pháp làm duyên (paccaya); tâm và các tâm sở là 
các pháp được duyên (paccayuppanna); và cách thức 
chúng liên hệ với nhau là chế độ hay phương thức duyên 
(paccaya-satti). 


Cảnh Thinh 

Như Đức Phật đã dạy, tai của chúng ta (tâm có liên 
quan đến lỗ tai và các tâm sở) luôn luôn bị cuốn hút bởi 
âm thanh. Hiển nhiên, những loại âm nhạc và âm thanh 
khác nhau sẽ gây ra những cảm giác và cảm xúc khác 
nhau trong chúng ta. Một vài loại có thể làm cho chúng 
ta hạnh phúc và những loại khác làm cho chúng ta buồn 
chán. Nhưng cả hai đều làm mê hoặc tai của chúng ta. 
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Thậm chí nếu chúng ta không hiểu được nội dung của 
âm thanh đó, giai điệu của nó vẫn có thể tạo ra cảm xúc 
trong chúng ta, như sự phấn khích, hạnh phúc, buồn rầu 
và vân vân. Nó vẫn rất khó cho chúng ta cưỡng lại việc 
lẳng nghe các sự việc và mọi người xung quanh chúng ta 
thậm chí nếu chúng hay họ là không êm dịu hay không 
vui vẻ. Tai của chúng ta thậm chí thích thú sự gào thét 
đau đớn, sự la hét đầy thù hận và những âm thanh u sầu. 
Cho nên, tai của chúng ta luôn luôn khao khát âm thanh 
hay giọng nói, cho dầu nó là êm dịu hay khó chịu. Chẳng 
ngạc nhiên tại sao ngành công nghiệp âm nhạc tiếp tục 
đang nở rộ với việc cố gâng làm thỏa mãn tai của chúng 
ta. Trong số những âm thanh, loại mê hoặc nhất dĩ nhiên 
là loại âm thanh của người khác phái. Đây là lý do tại sao 
Đức Phật đã dạy: 

“Ta không thể tìm thấy một âm thanh nào lại có sự 
ảnh hưởng lớn mạnh lên tâm ý của một người nam hơn 
là giọng nói của một người nữ. Ta không thể tìm thấy 
một âm thanh nào lại có sự ảnh hưởng lớn mạnh lên tâm 
ý của một người nữ hơn là giọng nói của một người 
nam.” 

Đây là cách âm thanh làm duyên hay là điều kiện 
cho tai (tâm liên quan đến tai và các tâm sở) do bởi năng 
lực của Mê Duyên (Cảnh Duyên). 

Cảnh Khí 


Bất kỳ loại khí mùi nào, thơm hay thối, đều ảnh 
hưởng đến mũi của chúng ta (tâm liên quan đến mũi và 
các tâm sở). Ngày nay, nhiều loại nước thơm đã được 
sản xuất theo nhiều cách rất phức tạp và tinh tế. Điều 
được ghi nhận là có một vài loại nước thơm được chế 
biến để kích thích sự khao khát tình dục của chúng ta. 
Vào thời Đức Phật, có lúc Ngài đã bị táo bón rất trầm 
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trọng, lương y Jĩvaka đã dâng đến Ngài ba nhánh hoa 
loa kèn đã được chế biến với thuốc để Ngài ngửi. Điều 
được ghi nhận lại là mùi hương của mỏi nhánh hoa loa 
kèn đã làm cho Đức Phật phải đi tiêu mười lần (Vinaya- 
Mahãvagga 390). Như vậy, những loại khí mùi khác 
nhau có những hiệu quả khác nhau và có thể gây ra 
nhiều loại cảm giác và cảm xúc. Điều được ghi nhận là 
mùi của con trẻ có thể giữ cho người mẹ khỏe mạnh và 
hạnh phúc. Dĩ nhiên, mùi hương mê mẩn nhất đối với 
chúng ta là mùi hương của người khác giới. Mũi của 
chúng ta (tâm liên quan đến mũi và các tâm sở) luôn 
luôn bị làm mê mẩn bởi khí mùi, cho dầu nó là thơm hay 
thối. Đây là cách mũi của chúng ta (tâm liên quan đến 
mũi và các tâm sở) được duyên bởi khí mùi như thế nào. 

Cảnh Vị 

Chúng ta sử dụng nhiều tiền vào hương vỊ hơn là 
vào chất dinh dưỡng, nhiều dịch vụ ẩm thực đã sử dụng 
điều này để làm giàu trong nháy mât. Chúng ta thèm 
khát những hương vỊ ngon ngọt nhiều đến mức thật khó 
cho chúng ta theo sát một chế độ kiêng cữ dinh dưỡng. 
Chẳng lạ gì có nhiều người bị giết chết bởi chính sự khao 
khát về hương vị không thỏa mãn được của chính mình, 
giống như một con kiến bị thu hút bởi mật, dẫn đến việc 
chìm ngập vào nó mà chết. Đức Phật đã dạy rằng hương 
vỊ tuyệt diệu nhất đối với chúng ta ià từ thực pham được 
chế biến hay được nấu nướng bởi những người khác 
phái. Do đó, lưỡi của chúng ta (tâm liên quan đến lưỡi và 
các tâm sở) luôn luôn bị cuốn hút bởi hương vị, cho dầu 
nó là ngọt, chua hay dâng. Thật khó cho chúng ta kiềm 
chế hay cưỡng lại việc tận hưởng một hương vỊ. Đây là 
cách tâm liên quan đến lưỡi và các tâm sở được duyên 
lên bởi vị chất như thế nào. 
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Cảnh Xúc 


Sự đụng chạm, cho dầu là êm dịu hay khó chịu, đều 
có thể được trải nghiệm hầu như mọi lúc trong cơ thể 
của chúng ta. Tối thiểu thì luôn đang có sự đụng chạm 
giữa y phục và chân tay của chúng ta. Gối, nệm và thảm 
được làm cho mềm mại và êm dịu để đụng chạm. Một 
vài nguyên cứu khoa học chỉ ra râng sự đụng chạm giữa 
con người có những năng lực chữa bệnh. Trong số các 
giác quan, sự đụng chạm có lẽ là tuyệt diệu nhất cho 
chúng ta, đặc biệt là khi nó có liên quan đến tình dục. 
Chúng ta luôn luôn yếu đuối đối với sự đụng chạm của 
người khác phái. Cho nên, Đức Phật đã dạy rằng, sự 
đụng chạm của người khác phái quyến rũ chúng ta hơn 
bất kỳ sự đụng chạm nào khác. Nói tóm lại, thân xác của 
chúng ta luôn luôn khao khát sự đụng chạm. Đây là cách 
cơ thể của chúng ta (tâm liên quan đến thân xác và các 
tâm sở) được duyên bởi sự đụng chạm, tức là cảnh xúc, 
như thế nào. 


Cảnh Pháp 

Như đã được nhâc đến ở trên, chỉ thông qua yếu tố 
tinh thần thứ bảy (tức là ý thức giới), chúng ta mới có 
thể nhận thức được cảnh pháp, tức là đối tượng của tâm 
ý, bao gồm tất cả các hiện tượng tinh thần, vạt chất, khái 
niệm, quá khứ, hiện tại, vỊ lai hay bất cứ pháp nào (ngoại 
trừ năm cảnh ngũ hiện tại). Ý thức giới này bao gồm hai 
loại tâm ý: tiềm thức và tâm đầy đủ, tức là đổng lực 
(javana). Tuy nhiên, tiềm thức (tức là tâm bẩm sinh) của 
chúng ta chỉ bât một trong sáu cảnh giác quan mà chúng 
ta đã bât tại thời điểm cận tử trong kiếp sống trước, chứ 
không phải đối tượng nào khác của kiếp sống hiện tại. 
Tuy nhiên, với tâmi đay đủ (javana), chúng ta có thể trải 
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nghiệm một cái gì đó thật hay nghĩ về một cái gì đó ảo 
trong kiếp sống hiện tại này. Đó là lý do tại sao chúng ta 
có thể tạo ra hầu như bất cứ thứ gì từ trí tưởng tượng của 
mình (tức là các cảnh pháp). Ví dụ, chúng ta thiết kế các 
tòa nhà chọc trời, các tên lửa hay các vệ tinh trên các bản 
vẽ trước khi chúng ta bât tay vào xây dựng hay chế tạo 
chúng. Chính năng lực giàu tưởng tượng và sáng tạo này 
của tâm ý đã giúp chúng ta trở thành giống loài hay 
chủng loại hùng mạnh nhất trên hành tinh này. Đây là 
cách các cảnh pháp quyến rũ hay làm mê hoặc ý thức 
giới thông qua hay do bởi năng lực của Mê Duyên (Cảnh 
Duyên) như thế nào. 

Các Đốỉ Tượng Hay Các Cảnh Trong 
Các Hành Động Bô' Thí (Dãna) 

Như đã được nhâc đến ở trên, bố thí (dãna) được 
thực hiện chính yếu với một chủ ý rộng lượng (dãna- 
cetanã) cùng với tâmi và các tâm sở đi cùng với nó. Có 
hai nhân tố cần thiết cho việc thực hiện sự bố thí (dãna): 
một ai đó làm gợi lên sự rộng lượng của chúng ta, và 
chúng ta phải có vật sở hữu gì đó để bố thí. Cho nên, hai 
yếu tố này là các đối tượng làm duyên hay điều kiện cho 
hành động bố thí thông qua năng lực của Mê Duyên 
(Cảnh Duyên) như sau: 

a) Pháp làm duyên: Sáu đối tượng giác quan mà có 
liên quan đến các đặc tính có thể cảm nhận được của đối 
tượng nhận thí và có liên quan đến vật thí. 


1 BỐ thí (dãna) được thực hiện với một trong tám tâm đại 
thiện (hoặc một trong tám tâm Đại Duy Tác nếu người thực hiện 
việc bố thí là một vị A-la-hán). 
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b) Pháp được duyên: Chủ ý rộng lượng của người 
thí, tâm (một trong tám tâm đại thiện hay đại duy tác) 
và các tâm sở đi cùng của nó. 


c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Mê Duyên (Cảnh Duyên). 

Các ĐÔI Tượng Hay Các Cảnh Trong 
Việc Trì Hành Giới (Sĩla) 


Thề nguyện sẽ kiêng tránh khỏi các nghiệp bất 
thiện như sát sanh, vân vân, thì được gọi là giới thọ trì 
(samãdãna-sĩla) khi mà không có điều gì đặc biệt hay cụ 
thể để kiêng tránh. Việc kiêng tránh thật sự khỏi các 
nghiệp bất thiện được gọi là giới kiêng tránh (virati sĩla). 
Như vậy, một việc gì đó mà chúng ta kiêng tránh (không 
làm) thì có thể thực hiện chức năng của một cảnh duyên 
cho việc trì hành giới như sau: 


a) Pháp làm duyên: Sáu đối tượng giác quan mà 
thuộc vào cấc nghiệp bất thiện. 

b) Pháp được duyên: Sự kiêng tránh (virati) hay 
chủ ý (cetanã), tâm (một trong tám tâm đại thiện hoặc 
đại duy tác) và các tâm sở đi cùng với nó. 

c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Mê Duỹên (Cảnh Duyên). 
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Các ĐÔI Tượng Hay Các Cảnh Trong 
Thĩên Chỉ Tịnh (Samatha) 


Định là một điều kiện tiên quyết cho bất kỳ sự hiểu 
biết nào và bất kỳ loại trí tuệ nào. Chẳng hạn như để học 
hỏi được một điều gì đó trong lớp học, chúng ta nên tập 
trung vào những gì vị thầy đang giảng dạy. Để có được 
sự hiểu biết sâu xa, chúng ta thậm chí cần đến sự tập 
trung mạnh hơn. Chúng ta có thể phát triển sự tập trung 
cao độ bâng cách chú tâm vào một đối tượng hay đề mục 
thiền như hơi thở ra vào, đất, nước, lửa, không gian hay 
một trong bốn loại màu sâc (xanh, vàng, đỏ và trâng) và 
vân vân. Khi tâm ý của chúng ta được tập trung một 
cách hoàn toàn trên một trong những đề mục thiền này, 
chúng ta chứng đạt được một tầng mức tập trung nhất 
định mà được gọi là thiền (jhãna). ở đây, hơi thở ra vào, 
đất, nước, lửa, vân vân, là chỉ đến các dạng mang tính 
khái niệm hay mang tính chế định của chúng, chứ không 
phải các yếu tố thật của gió, vân vân. Các đề mục chế 
định (pannatti) như vậy là các cảnh pháp (tức là các đối 
tượng của ý môn); chúng tạo lập nên điều kiện hay 
duyên cho thiền chỉ tịnh với cực điểm của nó là sự chứng 
đạt các tầng thiền (jhãna) như sau: 

a) Pháp làm duyên: Dạng chế định của các đề mục 
thiền (các đối tượng của ý môn)i. 


1 Các đề mục thiền như đất, nước, lửa, gió, vân vân, là những 
đối tượng chi đế tập trung vào trong trường hợp của thiền chi tịnh 
(samatha), chứ không phải để nhận thức hay nhìn nhận các đặc tính 
của chúng như trong trường hợp của thiền minh sát (vipassanã). 
Tuy nhiên, thiền (jhãna) vô sâc thứ hai và thứ tư bât tâm thiền thứ 
nhất và thứ ba làm dề mục của chúng một cách tương ứng. 
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b) Pháp được duyên: Thiền chỉ tịnh mà được tạo 
lập bởi một trong tám tâm đại thiện hoặc đại duy tác, 
hoặc tâm thiền (jhãna) và các tâm sở của nó ở tầng mức 
thiền (jhãna). 


c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Mê Duỹên (Cảnh Duyên). 

Các Đòỉ Tượng Hay Các Cảnh Của 
Thĩên Minh Sát (Vipassanã) 

Để phát triển tuệ minh sát, chúng ta phải quan sát 
thân târn của chính mình để roi chung ta có thể trải 
nghiệm các hiện tượng danh sâc vượt lên trên ảo tưởng. 
Ví dụ, chúng ta có thể cho rằng một ai đó đẹp hay xấu. 
Theo nghĩa chân đế, đó thật ra là một ảo tưởng vì mọi 
người đều được tạo thành bởi xương và thịt, hay nói một 
cách chính xác hơn, là bởi các hiện tượng danh sâc sanh 
lên và diệt đi từng mỗi thời điểm, nhưng lại dường như 
là tồn tại lâu dài do bởi tính liên tục của những sự thay 
thế. Chõ nên, thấy ai đó là đẹp hay xấu là một ao tưởng, 
trong khi thấy ai đó là các hiện tượng danh sâc thì lại là 
cái nhìn sâu sâc, minh sát. Các hiện tượng danh và sâc 
khi làm các đối tượng giác quan thì tạo lập nên điều kiện 
hay làm duyên cho thiền minh sát (vipassanã) như sau: 

a) Pháp làm duyên: Sáu cảnh giác quan mà tạo lập 
nên các hiện tượng danh và sâc 

b) Pháp được duyên: Các tuệ minh sát (Vipassanã) 
mà được tạo lập nên bởi một trong tám tâm đại thiện 
hay đại duy tác và các tâm sở của chúng 
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c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Mê Duỹên (Cảnh Duyên). 

Bâng cách quán tưởng trên các hiện tượng danh 
sâc ở bên trong chính mình, tâm ý của chúng ta sẽ phát 
triển thông qua các giai đoạn tiếp nối của các tuệ minh 
sát (vipassanã) đưa đến sự chứng ngộ đạo quả (magga- 
phala) và trải nghiệm Níp-bàn (Nibbãna). Như vậy, sự 
chứng ngộ đạo quả (magga-phala) được duyên bởi đối 
tượng hay cảnh duy nhất của nó, đó là Níp-bàn 
(Nibbãna), như sau: 

a) Pháp làm duyên: Níp-bàn (Nibbãna) (cảnh hay 
đối tượng của tâm ý) 

b) Pháp được duyên: Những sự giác ngộ đạo quả 
(magga-phala) (tám tâm siêu thế) 

c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Mê Duỹên (Cảnh Duyên). 

Các ĐÔI Tượng Hay Các Cảnh Trong 

Tích Truyện 

Một đối tượng giác quan có thể gây ra những trạng 
thái tinli thần kliác nhau, thiện hoặc bat thiện, tùy thiiộc 
vào tư tưởng của chúng ta hay chính là cách tư duy 
(manasi-kãra) của chúng ta. Ví dụ, hình ảnh của Đức 
Phật rực sáng trong hào quang của Ngài là tuyệt diệu đối 
với hầu hết mọi người, nhưng lại là khó chịu đối với 
hoàng hậu Mãgandiyã. Nguyên do là vì bà đã một lần bị 
Đức Phật làm bẽ mặt khi bà được giới thiệu đến Ngài với 
tư cách là một người có tiềm năng làm vỢ của Ngài. Cha 
của bà rất giỏi trong việc đọc tính cách và tướng số của 
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mọi người. Khi nhìn vào dấu chân của Đức Phật để lại, 
ông đã biết râng Đức Phật là một người siêu phàm trên 
thế gian này, nhưng vỢ của ông thậm chí còn biết nhiều 
hơn. Bà đa nói râng Đức Phạt lẩ một vỊ Thánh, một 
người đã hoàn toàn giác ngộ và đã tẩy trừ sự khao khát 
dục trần cũng như sự khao khát tình dục. Tuy nhiên, ông 
đã không nghe lời vỢ, và vẫn giới thiệu con gái của mình 
đến Đức Phật với ý muốn cô ta được làm vỢ của Ngài. 
Rồi, Đức Phật đã CỐ tình nói rằng Ngài không muốn 
đụng cô gái dầu chỉ bàng chân của Ngài, vì cô ta (cũng 
như mọi người khác trên thế gian) chứa đầy những thứ 
ghê tởm. 

Sau khi nghe xong bài thuyết giảng của Đức Phật, 
ông Bà-la-môn và vỢ đã giác ngộ. Tuy nhiên, người con 
gái của họ quá bẽ mặt đến mức cô ta đã căm hận quyết 
định sẽ trả thù Đức Phật nếu hoặc khi cô ta được ga cho 
một người có quyền lực. Sau này, bà đã trở thành một 
trong ba vỊ hoàng hậu chính cung của vua Utena tại 
vương quốc Kosambi. Khi Đức Phật viếng thăm vương 
quốc của bà, bà đã lén lút thông đồng ra lệnh cho mọi 
người chửi rủa Đức Phật với mục đích đuổi Đức Phật và 
chư Tăng ra khỏi vương quốc. Trong sự việc này, phước 
thiện được vun bồi bởi người cha Bà-la-môn và việc tội 
lỏi được thực hiện ra bởi người con gái là được tạo ra do 
bởi bài pháp thuyết giảng cua Đức Phật (nói một cách cụ 
thể hơn, do bởi những cảnh pháp vốn là những ý tưởng 
Ngài muốn truyền đạt) thông qua năng lực của Mê 
Duyên (Cảnh Duyên). 


69 




Trưởng Duyên 
(Adhip ati-p accay o) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna- 1 , Trang 2) 

Chandã (vĩriyã, cittã, vĩmamsã) dhipati chanda 
(vĩriya, citta, vĩmamsa) sampayuttakã-nam 
dhammãnain tainsamutthãnãnanca rũpãrain adhipati- 
paccayena paccayo. 

Phan Chuyền Ngữ 

Dục (cần, tâm, thẩm) trưởng làm duyên hay điều 
kiện cho tâm, các tâm sở đi cùng với nó và các sâc pháp 
do tâm tạo thông qua năng lực của Trưởng Duyên. 

a) Pháp làm duyên: Dục trưởng, cần trưởng, tâm 
trưởng và thẩm trưởng. 

b) Pháp được duyên: Các tâm và các tâm sở đi 
cùngi và các sâc pháp do tâm tạo. 

c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Trưởng Duyên. 


1 Các tâm trưởng bao gồm 52 loại, được gọi là sãdhipati 
javana (tức là trong 55 đổng lực (javana), chúng ta trừ đi hai tâm si 
và tâm tiếu sinh), các tâm sở của chúng là 50 (tức là 52 trừ dục và 
hoài nghi), và tất cả các loại sâc pháp do tâm tạo. 

ND: Phần ghi chú ở trên được dịch thẳng từ nguyên tác tiếng 
Anh. Chúng tôi xin độc giả lưu ý là, ở đây tác giả chi dề cập đến 
trường hợp của “dục”. Trong trường hợp của “cần” và “thẩm”, 
chúng ta phải thay thế “dục” với “cần” hoặc “thẩm” một cách tương 
ứng. Độc giả có thể đọc thêm trong phần 8.7 của cuốn Cẩm Nang 
Nghiên Cứu Thắng Pháp, tập 3. 
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Dục Trưởng 

Trong phụ sớ giải (Mũlatĩkã-3, 169) có nói râng: 
“Đối với người có dục (tức là sự khao khát) mạnh thì 
không có gì là không thể thành tựu được.” Ví dụ, ai cũng 
có khao khát được trở thành giàu có, nhưng nhiều người 
trong số chúng ta lại rất nghèo. Tại sao? Đơn giản là vì 
sự khao khát trở thành người giàu có của chúng ta chưa 
đủ mạnh. Thật ra, chúng ta hầu hết nghĩ về việc tận 
hưởng cuộc sống như thế nào hơn là việc kiếm tiền như 
thế nào. Khi chúng ta có tiền dư thừa, chúng ta hầu như 
thường nghĩ về nơi nào chúng ta có thể đi du lịch thay vì 
nơi nào để đầu tư tiền của mình. Nếu chúng ta đủ khôn 
ngoan và có lòng tốt, chúng ta có lẽ nghĩ đến chuyện 
dâng tặng cho từ thiện. Như vậy, điều rất hiển nhiên là 
chúng ta thật sự không có lòng khao khát đủ mạnh để 
trở thành giàu có mặc dầu chúng ta có thể ước ao là 
được trở thành như vậy. Chỉ ước muốn thôi chẳng đưa 
chúng ta đến đâu cả. Đó là lý do tại sao Đức Phật đã dạy: 

“Cái gì không được mong đợi thì lại có thể xảy ra; 
cái gì được mong đợi thì lại có thể không được như ý 
muốn. 


Tài sản không thể được tạo ra do bởi sự mong chờ 
của mình.” (Jãtaka-2,160) 

Nếu sự khao khát được trở nên giàu có của chúng 
ta là chiếm ưu thế, chúng ta sẽ châc chân tìm phương 
cách và phương tiện để được như vậy; chúng ta sẽ tạo 
nên các cơ hội để kiếm tiền; chúng ta sẽ chỉ quan tâm về 
tiền hơn là những thứ khác. Cho nên, sẽ không có 
nguyên nhân nào mà chúng ta lại không thể giàu lên 
được. Cũng theo cách này, nếu chúng ta có sự khao khát 
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mạnh mẽ là được có giáo dục, chúng ta châc chân sẽ trở 
thành người có giáo dục; nếu chúng ta có sự khao khát 
trở thành có quyền lực, chúng ta sẽ trở nên có quyền lực; 
nếu chúng ta có sự khao khát chứng đạt được sự giác 
ngộ, chúng ta sẽ trở nên giác ngộ. Còn sự khao khát 
muốn trẻ lại của những người lớn tuổi hay sự khao khát 
muốn sống lâu hơn của những người có bệnh trầm kha 
thì sao? Nếu khao khát của họ là cực mạnh thì châc chân 
nó sẽ được viên mãn trong chốc lát. Đó là lý do tại sao 
chúng ta tái sanh lại sau khi chết. 

Bất Thiện Dục Trưởng 

Trong thời của Đức Phật, vua Kosala có một người 
con trai tên là Vidadũbha; mẹ của hoàng tử này là hoàng 
hậu Vãsabhakhattiyã thuộc dòng dõi thấp kém vì bà là 
con của vua Mahãnãmo và thứ thiếp. Một ngày nọ, 
hoàng tử Vidadũbha viếng thăm Sãvatthi, tức là vương 
quốc của những thân quyến của mẹ ông. Các hoàng tử và 
các công chúa trẻ tuổi đã không chào hỏi bâng cách cố ý 
đi đến những nơi khác. Mặc dầu hoàng tử Vidadũbha 
được đón tiếp tại đó, nhưng ông buộc phải chào hỏi tất 
cả mọi người ông gặp gỡ vì tất cả họ đều lớn tuổi hơn 
ông. Trên đường trở về, ông nhận ra là mình đã để quên 
một vật và đã quay lại Sãvatthi để lấy nó. Khi đến nơi, 
ông đã thấy một người đang rửa cái ghế mà ông đã ngồi 
bâng sữa^ và phàn nàn râng nó đã được dùng bởi con 


1 Một phong tục có liên quan đến giai cấp tại Ấn Độ râng 
chiếc ghế sẽ được rửa bằn^ sữa nếu nó được sử dụng bởi một người 
thuộc giai cấp thấp. Tại Ân Độ, bò được xem là vật thiêng liêng và 
sữa là một cái gì đó như nước thánh mà có thể rửa đi thứ nhơ bẩn 
như vậy. Dr. B.R. Ambedkar (1891-1956) đã là thành viên có học 
vấn cao (Ph.D., Columbia University) và nổi bật về chính trị đầu 
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trai của một người phục dịch. Nghe được điều này, ông 
cảm thấy bị sỉ nhục đến mức một khao khát mãnh liệt 
muốn trả thù họ đã sanh lên trong ông. 

Một ngày nọ, vua Kosala đến viếng thăm Đức Phật; 
ông đã đi cùng với một đội quan quân lớn, dẫn đầu là 
Dĩga-kãrãyana, vị chủ tướng quân đội trong vương quốc 
Kosala. Với lòng tôn kính, vua Kosala đã đi một mình 
vào tịnh thất của Đức Phật, để lại toàn bộ vương miện và 
hoàng phục cho tướng quân Dĩga-kãrãyana, vốn là cháu 
của người tướng quân đã qua đời Bandhula. Người 
tướng quân đã qua đời này đã dũng cảm và có quyền lực 
đến mức nhà vua đã cho sát hại ông vì ông đã bị nghi 
ngờ là muốn ám sát nhà vua. Thấy được đây là cơ hội để 
trả thù nhà vua, tướng quân Dĩga-kãrãyana đã bỏ mặc 
nhà vua ở lại một mình trong tịnh thất của Đức Phật, 
quay trở lại hoàng cung và trao toàn bộ vương miện và 
hoàng phục cho hoàng tử Vidadũbha. Như vậy, hoàng tử 
Vidadũbha bây giờ đã trở thành một vỊ vua có quyền lực 
tại nơi mà đã một lần là vương quốc của cha của ông. 
Tóm gọn câu chuyện lại, một ngày vua Vidadũbha dẫn 
một đạo quân hùng mạnh đến Sãvatthi, nơi mà cái ghế 
ngồi của ông đã một lần bị rửa sạch bâng sữa, và đã tàn 
sát hàng ngàn người của dòng tộc Khattiya. Sự khao khát 
mạnh mẽ của ông, mặc dầu là độc ác, bây giờ đã được 
thực hiện hoàn mãn. (Dhammapada-1, 220) 

ở đây, tâm sân của ông và các tâm sở của nó đã 
được duyên bởi cái khao khát mạnh mẽ của ông muốn 
trả thù những người đã làm nhục ông với sự phân biệt 


tiên thuộc giai cấp hạ liệt trong nền văn hóa Hindu. Theo như trong 
bộ phim tài liệu về tiếu sử của ông, chiếc ghế ông ngồi trong quốc 
hội đã được rửa sạch với sữa ngay sau khi ông rời bỏ quốc hội. 
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giai cấp quá cực đoan. Như vậy, loại duyên này có ba yếu 
tố như sau: 


a) Pháp làm duyên: Dục (chanda) trưởng bất thiện. 

b) Pháp được duyên: Một trong hai tâm sân (Xem 
Phụ lục i), các tâm sở của nó và các sâc pháp do tâm tạo. 

c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Trưởng Duyên. 

Thiện Dục Trưởng 

Trong lịch sử Phật giáo, có một trưởng giả giàu có 
và rất nổi tiếng có tên gọi là Anãtha-pindika, vì ông giàu 
có và rất độ lượng, ông đã xây dựng một ngôi tự viện rất 
nổi tiếng đạc biệt dành riêng cho Đức Phật, nơi mà Ngài 
đã trải qua mười chín mùa an cư. Hơn nữa, trưởng giả 
đã dâng cúng thực phẩm đến 2000 tu sĩ mỗi ngày. Tuy 
nhiên, có mọt lần, ông đã bị cạn kiệt tài sản do nhiều 
nguyên nhân khác nhau và đã không thể cúng dường 
(dãna) ở quy mô lớn như trước, ông chỉ có thể dâng 
cúng cơm tấm và cà-ri đậu lên men đến Đức Phật và chư 
Tăng. Là một trong những người rộng lượng nhất trên 
thế giới, ông luôn luôn có một khao khát mạnh mẽ được 
thực hành việc bố thí cúng dường (dãna) trên quy mô 
rộng lớn như ông đã làm lúc trước. Cái khao khát tốt đẹp 
mạnh mẽ này của ông đã kích hoạt lòng từ ái của một 
thiên nhân; vị đó đã giúp ông đạt lại được tài sản mà ông 
đã thất thoát (Dhaĩnmapada-2, 7). Đieu hiển nhiên la 
một khao khát hay một ước muốn thiện thì dễ dàng 
được thực hiện hoàn mãn bâng cách này hay bâng cách 
khác mà không cần nhiều nỗ lực, đặc biệt nếu chúng ta 
có đức hạnh tốt. Đức Phật đã dạy rằng: “Do bởi đức 
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hạnh tốt đẹp, ước muốn của những người với sự trong 
sạch sẽ được hoàn mãn.i” 

Ghi chú : Như trong trường hợp của hoàng tử 
Vidadũbha, sự khao khát bất thiện, nếu đủ mạnh, sẽ 
giúp chúng ta hoàn thành mục đích bất thiện của chúng 
ta; tuy nhiên, chúng ta phải trả giá cho điều đó thậm chí 
ngay trong đời sống này, chứ không cần đợi đến kiếp 
song kê tiếp. 

Trong trường hợp của trưởng giả Anãthapindika, 
ba yếu tố của Trưởng Duyên là như sau: 

a) Pháp làm duyên: Thiện dục (chanda) trưởng. 

b) Pháp được duyên: Một trong tám tâm đại thiện 
(mahã-kusala), và các tâm sở đi cùng của nó và các sâc 
pháp do tâm tạo. 

c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Trưởng Duyên. 

Cân Trưởng 

Có một câu nói như sau: “Đối với người nỗ lực tinh 
cần thì không có gì là không thể đạt được.” Nói chung, 
sự nỗ lực tinh cần luôn luôn mang lại thành công cho 
chúng ta. Nhưng điều này có lẽ không hẳn chính xác cho 
một người lao động làm việc trong một mỏ than chẳng 
hạn mặc dầu ông ta có thể là làm việc chăm chỉ, cần cù 
hơn rất nhiều người trong chúng ta. Như vậy thì tại sao 
mặc dầu họ nhiệt tâm cố gâng trong công việc của họ, 


1 Ijjhati bhikkhave silavato ceto-panidhi, visuddhatta 
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nhưng họ lại vẫn không thể trở nên thành công? Chúng 
ta có thể nói theo một cách râng, với sự tinh cần nỗ lực 
của mình, họ đã hoàn thành được một mục đích, đó là 
việc nhận được lương hâng ngày của họ. 

Cách đây khoảng sáu thập niên, Miến Điện lúc đó 
bao gồm nhiều vương quốc nhỏ. Vào những ngày đó, ai 
cũng có thể trở thành vua của một vương quốc bất kỳ lúc 
nào nếu ông ta có thể sát hại được vỊ vua đương nhiệm. 
Một ngày nọ, một vỊ vua đã bị lạc khỏi đoàn tùy tùng ở 
rừng trong lúc đang đi săn nai. Khi mặt trời lặn, ông tình 
cờ đi ngang qua một ruộng trồng dưa leo. Mệt mỏi và 
đói khát, nhà vua đã ngât và ăn một vài trái dưa leo mà 
không xin phép người chủ ruộng. Do đó, người nông dân 
đã đánh đập ông cho đến chết tại nơi đó. Theo phong tục 
thuở ấy, người nông dân đã được đề cử lên làm vua. ông 
ta đã từ chối bởi vì ông ta nói rằng ông không thể rời bỏ 
những trái dưa leo của mình; điều này tương tự như việc 
những chú cún nhỏ đang bú sữa từ mẹ. Người nông dân 
hiển nhiên đã nỗ lực hết mình để cho ruộng dưa của ông 
ta ra trái nhiều. Và kết quả là những nỗ lực của ông đã 
giúp ông đạt được mục tiêu chính của ông, tức là trồng 
dưa leo. 


Đề ra một mục tiêu hay một mục đích cao thượng 
là vấn đề của việc sở hữu trí tuệ. Nếu chúng ta nỗ lực 
đúng đắn hài hòa với mục đích đúng dân thì không có lý 
do tại sao chúng ta lại không thể trở nên thành công 
trong cuộc sống. Có nhiều người thành công trên thế 
giới đã từng là vô gia cư hoặc thậm chí là người nghiện 
ngập. Tuy nhiên, chúng ta phải biết đích nào là đúng cho 
mình và rồi nỗ lực tinh cần theo cách thích hợp. Đến 
một lúc nào đó, chúng ta sẽ trở nên thành công trong 
cuộc sống thậm chí nếu trước đây chúng ta có đã từng 
làm việc trong một mỏ than. Kinh điển PãỊi có dạy, sự 
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tinh cần khôn khéo (payoga) là điều kiện tiên quyết cho 
tài sản và sức khỏe trong đời sống nhân loại. 

Câu Chuyện Của Mahã-janako 

Thậm chí nếu chúng ta ở trong một tình huống 
tuyệt vọng, Đức Phật cũng đã dạy chúng ta không nên 
đầu hàng mà phải tiếp tục nỗ lực cố gâng một cách dũng 
mãnh. Trong một câu chuyện bổn sanh (Jãtaka), Bồ-tát 
(tiền thân của Đức Phật) có tên là Mahã-janako đang du 
hành xuyên đại dương giữa Kãla-campa và Suvanna- 
bhũmiy Mục đích chuyến du hành của ngài là kiếm đủ 
tiền để chống lại cậu của ngài, tức là vua Pola-janako, 
người đã sát hại cha của ngài, tức là vua Arittha-janako, 
và chiếm đoạt toàn bộ vương quốc. Bồ-tát (Bodhisatva) 
đã du hành trên một con tàu ngập đầy với vài trăm 
người và hàng tấn hàng hóa mà họ mang theo cho 
chuyến đi ngàn dặm trên đại dương. Bất hạnh thay, sau 
một tuần, con tàũ đã bị hữ. Một người trên tau đã 
chạy tới chạy lui la hét trong nỗi sợ hãi, còn những người 
khác thì cầu nguyện Thượng đế cứu giúp. Mahã-janako 
đã không cầu nguyện, ngài đã giữ bình tĩnh và xem mình 
cần phải làm gì. Trước hết, ngài đã ăn no bụng với bơ và 
đường trong lúc con tàu bât đầu chìm. Rồi, ngài đẫm ướt 
áo quần của mình trong dầu để nó sẽ giúp ngài nổi lên 
dễ dàng trên mặt nước. Khi con tàu chìm, ngài trèo lên 
đỉnh của cột buồm, và nhảy ra thật xa khỏi những người 
ở bên dưới mà đã bị cá mập tấn công ngay lập tức. 

Như vậy, thậm chí trong tình huống tuyệt vọng và 
thảm khốc như vậy, Mahã-janako đã không đầu hàng; 


1 NÓ được cho là giữa Calcutta India và Malaysia mà trong 
lịch sử Phật giáo được biết đến là Suvanna-bhũmi. 
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ngài vẫn chỉ tiếp tục bơi trên biển trong suốt một tuần. 
Đen một lúc, vị nữ thần (devĩ) hộ trì đại dương đẩ không 
thể bỏ lơ ngài được nữa, đã hiện ra gặp ngài và hỏi râng: 
“Ai là người đang bơi ở đại dương như vậy trong khi 
không thấy được bờ bên kiã? Nhà ngươi đang thực hiện 
một hành động kiên cường như vậy với mục đích gì?” 
Mahã-janako đã trả lời như sau: “Hiểu được quy luật của 
thế gian và lợi ích của sự nỗ lực cố gâng, tôi đang ráng 
sức giữa biển rộng mặc dau thạt sự la tôi không the thấy 
được ven bờ.” 


Tóm lược lại câu chuyện dài này, vỊ nữ thần (devĩ) 
đã nhặt ngài lên khỏi đại dương và mang ngài đến thành 
phố Mithila, nơi mà cậu của ngài, tức là vua Pola-janako, 
đã băng hà ngay chính vào ngày đó. Rồi ngài đã trở 
thành vua của vương quốc nơi mà trước đây đã từng là 
vương quốc của cha ngài (Mahãjanaka Jãtaka 160). về ý 
nghĩa đạo đức của câu chuyện này, Đức Phật đã dạy như 
sau: 


“Ãsĩsetheva puriso, na nibbindeyya paụdito. 

Passãmi voharn attãnarn yathã icchirn, tathã ahũti.” 

“Hãy luôn hy vọng, và đừng bao giờ đầu hàng. 

Ta đã thấy chính mình đạt được cái mà ta đã ước muốn.” 

Như vậy, ở đây sự nỗ lực kiên cường của Mahã- 
janako hiển nhiên đã là điều kiện dũng mãnh cho sự 
thành công của ngài. Nói một cách chính xác hơn, tâm 
có liên quan với cần và các tâm sở của nó cùng với các 
sâc pháp do tâm tạo là những yếu tố giúp ngài thành 
công. Như vậy, ba yếu tố (của Trưởng Duyên) là như sau: 

a) Pháp làm duyên: Cân trưởng. 
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b) Pháp được duyên: Tâm (một trong tám tâm đại 
thiện), các tâm sở đi cùng với nó, và các sâc pháp do tâm 
tạo. 


c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Trưởng Duyên. 


Tâm Trưởng 

Có một câu nói như sau: “Đối với người có một tâm 
ý mạnh thì không có gì là không thể chứng đạt được.” Ví 
dụ, chúng ta có thể tốt nghiệp chỉ nếu tâm ý của chúng 
ta mạnh và đủ vững để chống lại những sự cám dỗ và 
khó khăn trong suốt những năm tháng ở học đường. Với 
một tâm ý yếu và không vững chãi, chúng ta sẽ chẳng đi 
đến đâu cả. Chúng ta không biết cách giải quyết các vấn 
đề phát sinh trong đời sống bình nhật hay không biết 
làm sao để nâng cao chất lượng của cuộc sống. Như vậy, 
một tâm ý mạnh và vững chãi thì cần thiết cho thành 
công. Một tâm ý mạnh, dầu là thiện hay bất thiện, có thể 
tạo hình nên cuộc sống và thế giới của chúng ta. 


Có một câu chuyện bổn sanh (Jãtaka atthakathã-1, 
419) minh họa việc một tâm ý mạnh mẽ và vững chãi là 
điều kiện cần thiết cho chúng ta chống lại những cám dỏ 
và để đạt đến đích của mình. Sáu hoàng tử được triệu 
tập đến hoàng thành. Họ cần phải vượt qua một sa mạc 
nơi mà những kẻ ăn thịt người đang sinh sống. Khi họ 
đến vùng sa mạc, họ được chào đón và phục vụ giải trí 
bởi những kẻ ăn thịt người đang giả dạng thành những 
cô gái xinh đẹp. Một trong số các hoàng tử không thể 
chống lại sự cám dỗ và đã ở lại đó. Những vỊ hoàng tử 
còn lại tiếp tục cuộc du hành, và đã được phục vụ giải trí 
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với những dục trần êm dịu khác nhau như những âm 
thanh ngọt ngào tại trại nghỉ thứ hai; những hương 
thơm tại trại nghỉ thứ ba; thức ăn thượng vị tại trại nghỉ 
thứ tư; và sự đụng chạm êm dịu tại trại nghỉ thứ năm. 
Mỏi hoàng tử đều trở thành nạn nhân của thứ quyến rũ 
mà tâm ý của họ cảm thấy yếu đuối, ngoại trừ một vỊ 
hoàng tử đã có thể chống cự lại được và đã đến được 
hoàng thành. Kết quả là vỊ hoàng tử này được trao tặng 
vương miện làm vua. Do đó, một tâm ý mạnh mẽ và 
vững chãi là điều kiện hay làm duyên cho các tâm sở đi 
cùng và các sâc pháp do tâm tạo mà đã giúp cho vị hoàng 
tử đó thành công. Như vậy, các yếu tố của Trưởng Duyên 
là như sau: 

a) Pháp làm duyên: Tâm trưởng của vỊ hoàng tử mà 
đã thành công. (Đây đã có thể là một trong tám tâm 
tham hay một trong tám tâm đại thiện, tùy thuộc vào tư 
tưởng và quan điểm của vỊ đó.) 

b) Pháp được duyên: Các tâm sở đi cùng với nó và 
các sâc pháp do tâm tạo. 


c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Trưởng Duyên. 


Như vậy, một thứ gì đó làm mê mẩn tâm ý của 
chúng ta cũng là thứ mà chúng ta rất dễ dàng trở thành 
nạn nhân của nó. Chỉ có một tâm ý mạnh mẽ và vững 
chãi mới có thể giúp chúng ta giữ vững phương hướng 
đến đích bâng cách chống lại những sự cám dỗ. Trong 
trường hợp như vậy, chúng ta giống như là một cây đinh 
được đóng thẳng vào gỗ. 
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Tám Thăng Trầm Của Cuộc Đời 

Hơn nữa, có tám sự thăng trầm của cuộc đời mà tất 
cả chúng ta cần phải đối mặt: được và mất, có nhiều bạn 
hữu và sự cô đơn, danh tiếng và tai tiếng, hạnh phúc và 
sự buồn rầu. Trong số tám loại này, chúng ta luôn luôn 
tìm kiếm bốn điều an lạc trong khi chúng ta lại cố gâng 
hết sức để tránh bỏ bốn điều bat toại nguyện. Tuy nhiên, 
nếu chúng ta đạt được một cái gì đó thì một lúc nào đó 
trong tương lai chúng ta sẽ mất nó, chậm nhất là vào lúc 
chúng ta qua đời. Điều này cũng đúng đối với danh 
vọng, sự nổi tiếng và hạnh phúc, vì tất cả chúng đều chịu 
ảnh hưởng bởi sự vô thường. Như vậy, trong khi chúng 
ta đang theo đuổi bốn điều an lạc thì chúng ta lại bị theo 
đuổi bởi bốn điều bất toại nguyện. Đó là lý do tại sao 
Đức Phật đã dạy: 

“Tám sự thăng trầm và loài người theo đuổi lẫn 
nhau.” (Atthanguttara-3, 7) 


Chỉ có một tâm ý vững mạnh mới có thể chống lại 
được những thăng trầm của cuộc đời. Người với tâm ý 
yếu không thể vượt qua được những thăng trầm để đạt 
đến đích của họ. Họ thậm chí có thể quên đi đích của 
mình là gì. Do đó, đích của họ sẽ mờ dần đi hoặc họ và 
sự thành công dần dần cách xa nhau. Ví dụ, nhiều sinh 
viên trẻ tuổi vào đại học với mục đích nhận được bâng 
cấp. Một vài trong số họ không thể hoàn thành mục đích 
của mình do bởi sự thiếu hụt tài chánh, do bởi sự cô đơn 
hay do bởi sự thiếu vâng bạn bè mà đôi lúc làm cho họ bị 
tram cảm. Điều này thật rã là một vấn đề của tâm ý. Nếii 
tâm ý của chúng ta đủ mạnh, chúng ta có thể tìm cách 
vượt qua được những khó khăn này. Luôn luôn có những 
sự lựa chọn cho những ai có tâm ý mạnh mẽ và khôn 
khéo. Mặc dầu được hỗ trợ tài chính một cách tốt đẹp, 
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một vài sinh viên lại tiêu phí tiền cho thú vui chơi sa đọa 
thay vì nỗ lực cố gâng học hành. Cuối cùng, họ rời đại 
học mà không đạt được một cái gì cả. Cho nên, điều hiển 
nhiên là một tâm ý vững mạnh thì cần thiết cho sự thành 
công của chúng ta. 


Mặt khác, có những người thành công lại cuối cùng 
trở thành những người thất bại. Ví dụ, một cậu bé từ 
một làng mạc hẻo lánh tại Miến Điện đã trở thành một 
ca sĩ thành công nhất vào thời của cậu. Trước đó, cậu đã 
đơn giản và khiêm tốn, nhưng sau khi thành công, cậu 
lại trở thành một người nghiện ngập và trụy lạc. Cuối 
cùng, cậu đã mất đi hết danh vọng và chết đi bởi ung thư 
phổi do rượu bia quá mức. Rõ ràng, sự thành công của 
cậu đã hủy hoại đời sống của cậu do tâm ý của cậu đã 
không đủ mạnh để chống lại những thăng trầm của cuộc 
đời. Đó là lý do tại sao Đức Phật đã dạy như sau: 

“Các cây chuối, các cây tre và các cây lau sậy bị giết 
chết bởi quả của chúng. Một người với tâm ý yếu kém bị 
giết chết bởi sự thành công của mình giống như một con 
assatari (một giống ngựa) bị giết chết bởi đứa con đang ở 
trong thai bào của nó.” (CũỊavagga 346) 

Hằng ngày, những thăng trầm của cuộc đời đang 
thử thách tâm ý của chúng ta. Chỉ khi nào tâm ý của 
chúng ta là khôn khéo và mạnh mẽ, chúng ta mới có thể 
bảo vệ được đời sống của mình và ngăn ngừa không cho 
mục tiêu của chúng ta bị hủy hoại. Đó là lý do tại sao 
một tâm ý mạnh mẽ được Đức Phật đề cao là phước lành 
quý giá nhất: 

“Một tâm ý vững chãi, không lo sầu, hoàn thiện và 
định tĩnh trước các thăng trầm của cuộc đời, đây là 
phước lành quý giá nhất trên thế gian.” (Mangala Sutta) 
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Như vậy, một tâm ý mạnh mẽ luôn luôn có liên 
quan đến thành tích và sự chứng đạt của chúng ta. Dưới 
đây là ba yếu tố nói chung: 

a) Pháp làm duyên: Các tâm trưởngi. 

b) Pháp được duyên: Các tâm sở đi cùng của nó và 
các sâc pháp do tâm tạo. 


c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Trưởng Duyên. 


Thẩm Trưởng 

Có một câu nói như sau: “Đối với người có một trí 
tuệ mạnh mẽ thì không có gì là không thể chứng đạt 
được.” Có ba loại trí tuệ được nhâc đến trong kinh điển 
PãỊi: 


1. Trí văn (suta-maya nana): kiến thức hay trí tuệ 
có được từ sự học hành, nghiên cứu và truy cứu. 


2. Trí tư (cinta-maya nana): kiến thức hay trí tuệ có 
được từ sự phân tích và suy tư. 


3. Trí tu (bhavana-maya nana): kiến thức hay trí 
tuệ có được từ sự phát triển tâm linh. 


1 Tùy thuộc vào tình huống, nó có thể là một trong 52 tâm 
trưởng, tức là bao gồm tám tâm tham, hai tâm sân, tám tâm đại 
thiện, tám tâm đại duy tác, mười tâm sâc giới (năm thiện và năm 
duy tác), tám tâm vô sâc (bốn tâm thiện và bốn tâm duy tác) và tám 
tâm siêu thế. 
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Trí Văn 


Khoa học kỹ thuật là loại kiến thức chúng ta có 
được từ việc nghiên cứu vô số các vấn đề và thực hiện vô 
SỐ các việc tìin kiếm. Với sự giúp đỡ của loại kiến thức 
này, chúng ta có thể định hình lại cuộc sống của chúng 
ta hay thậm chí cả hành tinh của chúng ta. Loại kiến 
thức này giúp chúng ta trở thành loài hùng mạnh nhất 
trên trái đất. Mọi loài động vật phải sống dưới ân huệ 
của chúng ta cho dầu chúng là những động vật to lớn 
như voi hay cá voi, hay những động vật nguy hiểm như 
sư tử hay cá mập. Chúng ta thậm chí có thể nới rộng tầm 
với của chúng ta ra ngoài hành tinh của chúng ta đến 
mặt trăng và sao Hỏa. Chúng ta đã đạt được những thứ 
mà ông cha của chúng ta đã không thể tưởng tượng hay 
hình dung ra được. Cho nên, nếu chúng ta có kiến thức 
hay sự hiểu biết tốt đẹp về khoa học kỹ thuật, hầu như 
không có gì là chúng ta không thể đạt được. Loại trí 
trưởng này được tạo thành bởi ba yếu tố như sau: 

a) Pháp làm duyên: Trí trưởng về khoa học kỹ 
thuật (suta-maya nãna). 


b) Pháp được duyên: Tâm (một trong bốn tâm đại 
thiện hợp trí hay bốn tâm duy tác hợp trí) và các tâm sở 
đi cùng của nó cùng với các sâc pháp do tâm tạo. 


c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Trưởng Duyên. 
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Trí Tư 

Tuy nhiên, không phải khoa học kỹ thuật mà là 
năng lực tư duy của chúng ta là cái làm cho chúng ta có 
thể phẩn biệt được giữa đung và sai, tốt và xấu, hay thiện 
và bất thiện. Chúng ta đã tạo lập nên một xã hội văn 
minh với liiến pháp và luật lẹ để giúp chúng ta khòng bị 
suy đồi. Thông qua năng lực tư duy này, chúng ta quyết 
định đúng, lựa chọn đúng thời gian, địa điểm và con 
người. Do đó, rõ ràng không phải là khoa học kỹ thuật 
mà là chính năng lực tư duy này (cintã-maya) đã giúp 
chúng ta thiết lập nên xã hội văn minh. Có bom 
hydrogen thì dĩ nhiên là hùng mạnh, nhưng năng lực suy 
đoán hay nghị luận của chúng ta thì thậm chí có năng 
lực hơn vì nó có thể giúp chúng ta tạo nên tình huống 
đôi bên cùng có lợi cho xã hội loài người. Như vậy, nếu 
chúng ta có năng lực tư duy (cintã-maya) thì hầu như 
không có gì là chúng ta không thể hoàn thành được. 

ở đây, ba yếu tố của loại trí này sẽ là như sau: 


a) Pháp làm duyên: Trí trưởng về năng lực tư duy 
(cintã-maya nãna). 


b) Pháp được duyên: Tâm (một trong bốn tâm đại 
thiện hợp trí hay bốn tâm duy tác hợp trí) và các tâm sở 
đi cùng của nó cùng với các sâc pháp do tâm tạo. 


c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Trưởng Duyên. 
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Trí Tu 


Loại trí tuệ siêu việt nhất là thấy được sự thật vượt 
lên trên những ảo giác và các pháp chế định. Ví dụ, 
Einstein và Washington không còn tồn tại ở đâu nữa 
trên thế gian này. Tất cả chúng ta đang sống hiện tại 
trên trái đất này, sẽ không còn nữa trong vòng 100 năm 
tới. Tất cả chúng ta chỉ là những vật thể như trong giấc 
mơ. Và cũng vậy, chúng ta chỉ là những vị khách trên thế 
gian này giống như là côn trùng xuất hiện theo mùa và 
rồi biến mất sau một khoảng thời gian ngân ngủi. Theo 
nghĩa tuyệt đối, chúng ta chết đi và sinh ra trong từng 
thời điểm vì tất cả hiện tượng danh sâc - những thứ mà 
chúng ta đánh đồng với cái mà chúng ta cho hay nghĩ là 
bản thân chúng ta - đang sanh lên và diệt đi tại từng 
thời điểm. Điều không thể chối cãi và vốn là kiến thức 
phổ thông là hành tinh của chúng ta sẽ biến mất một 
ngày nào đó. Cho nên, những cái mà chúng ta gọi là 
những thành đạt hay những thành tựu trên trái đất này 
thì chỉ là những chế định (pannatti); cho rằng một cái gì 
đó là của mình thì chỉ là si mê (moha); nghĩ rằng mình 
hay một ai đó là đẹp hay xấu thì chỉ là ảo tưởng 
(vipallãsa). Đó là lý do tại sao Đức Phật đã dạy trong 
Kinh Tưởng Điên Đảo (Vipallãsa Sutta) rằng: 

“Một người sẽ trở nên điên dại với các ảo giác được 
tạo ra bởi khái niệm sai lầm, suy nghĩ sai lầm và sự tín 
ngưỡng sai lầm. Khi nhìn thấy được các sự vật một cách 
đung đan, người đó có thể thoát khỏi sự trói buộc của tử 
thần.” (Anguttara Nikãya) 


Như vậy, chúng ta cần loại hiểu biết hay trí tuệ mà 
có thể giúp chúng ta thấy được sự thật vượt lên trên 
những ảo tưởng và những chế định. Dĩ nhiên, chính trí 
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tuệ minh sát (vipassanã) và sự giác ngộ đạo quả (magga- 
phala) có thể làm cho chúng ta thấy được chân lý hay sự 
thật. Những loại trí tuệ này được gọi là trí tu (bhãvanã- 
maya) vì chúng phải được phát triển thông qua việc thực 
hành thiền minh sát (vipassanã). Điều này sẽ được giải 
thích chi tiết trong phần Đồ Đạo (Magga) Duyên. 

a) Pháp làm duyên: Những sự giác ngộ đạo quả 
(magga-phala). 

b) Pháp được duyên: Tâm (tám tâm siêu thẽ) và 
các tâm sở đi cùng của nó và các sâc pháp do tâm tạo. 


c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Trưởng Duyên. 

Một Loại Trưởng Duyên Khác: Cảnh 
Trưởng Duyên (Ãrammanãdhipati) 

Có một loại Trưởng Duyên khác thuộc vào Cảnh 
Duyên. Đôi lúc, các đối tượng giác quan (hình ảnh, âm 
thanh, vân vân) có nhiều năng lực đến mức chúng có thể 
ảnh hưởng đến các tâm và các tâm sở của chúng ta 
thông qua năng lực của Cảnh Trưởng Duyên 
(Arammanãdhipati). Đối với loại duyên này, kinh tạng 
PãỊi có ghi nhận như sau: 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 2 ) 

Yarụ yarụ dhammarn garuĩự katvã ye ye dhammă 
uppajjanti citta-cetasikã dhammã; te te dhammã tesarụ 
tesarụ dhammãnarn adhipati-paccayena paccayo. 
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Phan Chuyền Ngữ 

Bất kỳ tâm và các tâm sở nào sanh lên thông qua 
việc chú trọng đến một pháp cụ thể, thì những đối tượng 
giác quan đó làm duyên hay là điều kiện cho những tâm 
và những tâm sở đó do bởi năng lực của Trưởng Duyên. 

Ba yếu tố nói chung là như sau: 

a) Pháp làm duyên: Sáu đối tượng giác quan chiếm 
Uu thê'!. 

b) Pháp được duyên: Các tâm và các tâm sở của 
chúng2. 

c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Trưởng Duyên. 

Đôi lúc, tâm ý của chúng ta bị ảnh hưởng trầm 
trọng bởi những cảnh dục trần, đặc biệt là khi có liên 
quan đến tình cảm đôi lứa. Trong lịch sử Anh quốc, 
Hoàng tử Edward VIII (1894-1972) đã yêu say đâm một 
góa phụ người Mỹ có tên là Wallis Simpson. ông đã bị 
chế ngự bởi tình yêu dành cho bà đến mức ông đã từ bỏ 
vương miện của mình theo như hiến pháp hoàng gia để 
có thể được cưới bà. Rõ ràng là tâm ý của vỊ hoàng tử đã 
bị ảnh hưởng rất mạnh bởi các đối tượng dục trần tạo 


1 Sáu cảnh giác quan chiếm ưu thế là chỉ cho các cảnh giác 
quan làm say mê hay làm quyến rũ, bao gồm mười tám sâc pháp 
được khao khát (piya-rũpa sãta rũpa), 84 tâm (tức là trừ hai tâm 
sân, hai tâm si và tâm thân thức thọ khổ), 47 tâm sở (tức là trừ năm 
tâm sở: sân, tật, lận, hối và hoài nghi), và Níp-bàn (Nibbãna). 

2 Tám tâm tham, tám tâm đại thiện, bốn tâm đại duy tác hợp 
trí, tám tâm siêu thế; 45 tâm sở (loại trừ sân, tật, lận, hối, nghi và 
hai vô lượng phần). 
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lập nên người góa phụ này. Trong trường hợp này, các 
yếu tố của duyên này sẽ là như sau: 

a) Pháp làm duyên: Sáu đối tượng dục trần tạo nên 
người đàn bà đó. 

b) Pháp được duyên: Một trong tám tâm tham và 
các tâm sở mà thuộc vào vị hoàng tử. 

c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Trưởng Duyên. 

Níp-bàn (Nibbãna) 

ở bên thiện, Níp-bàn (Nibbãna) là cảnh giác quani 
chiếm Un thế nhất (của sự trải nghiệm đạo quả (magga- 
phala)) trong số những pháp khác (còn lại). Sự yên tĩnh 
và an lạc độc nhất của nó thì không thể miêu tả được. 
Chúng ta chỉ có thể ước chừng hay đoán chừng nó tĩnh 
lặng như thế nào bâng cách so sánh nó với trạng thái 
ngủ sâu, tức là một trạng thái an vui và hạnh phúc hơn 
rất nhiều so với cái mà chúng ta có thể thụ hưởng thông 
qua các giác quan tỉnh thức của mình. Chúng ta không 
thể trải nghiệm Níp-bàn (Nibbãna) thông qua các giác 
quan bình thường của mình được. Điều này giải thích 
cho việc tại sao Níp-bàn (Nibbãna) lại an lạc. Giống như 
là bóng tối và ánh sáng, tức là như hai thái cực, đặc tính 


1 Chúng ta không thể thật sự trải nghiệm Níp-bàn (Nibbãna) 
thông qua các giác quan thông thường cùa mình. Chỉ thông qua 
những tâm đạo quà (magga-phala) chúng ta mới có thể trải nghiệm 
được nó tại thời điểm duy nhất khi mà dòng chảy của các pháp danh 
sắc ngừng lại. Để chỉ cho thời điếm đó, chúng ta dùng thuật ngữ 
“cành của sự chứng ngộ đạo quả (magga-phala)” mặc dầu nó thật ra 
không phải là đối tượng cùa các giác quan cùa chúng ta. 
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của Níp-bàn (Nibbãna) thì đối ngược hoàn toàn với các 
pháp danh sâc vốn sanh lên và diệt đi tùy thuộc vào vô 
SỐ nhân duyên hay điều kiện. 

Đức Phật rõ ràng là muốn an trú vào Níp-bàn 
(Nibbãna) hơn mặc dầu Ngài đã trải qua 45 năm hoâng 
pháp. Ngài đã tận dụng mọi cơ hội có thể để an trú vào 
Níp-bàn cho dầu đó chỉ là những khoảng thời gian ngân 
ngủi chẳng hạn như trong lúc hội chúng thính pháp của 
Ngài đang ca tụng và tri ân Ngài bâng cách tán thán 
“Lunh thay! Làrih thay! Lành thay!” Cho nên, Níp-bàn 
(Nibbãna) là cảnh có thế lực hay có tầm ảnh hưởng 
nhiều nhất đối với các bậc thượng nhân. Trong trường 
hợp này, ba yếu tố của Trưởng Duyên sẽ là như sau: 

a) Pháp làm duyên: Níp-bàn (Nibbãna). 

b) Pháp được duyên: Sự giác ngộ đạo quả (magga- 
phala) (tức là tám tâm siêu thẽ). 

c) Chế độ duyên: Các yếu tố trong a) làm duyên hay 
điều kiện cho các yếu tố trong b) thông qua năng lực của 
Trưởng Duyên. 
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vô Gián Duyên 
(Anantara-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 2-3) 

1. Cakkhu-vinnãna-dhãtu (sota-, ghăna-, jivhă-, 
kãya-) tamsampayuttakã ca dhammã mano-dhãtuyã 
tamsampayuttakã-nanca dhammãnain anantara- 
paccayena paccayo. 

2. Mano-dhãtu tainsampayuttakã ca dhammã 

mano-vinnãna-dhãtuyã tainsampayuttakã-nanca 

dhammãnain anantara-paccayena paccayo. 

3. Purimã purimă kusalã dhammã pacchimãnain 
pacchimãnain kusalãnain dhammãnain anantara- 
paccayena paccayo. 

4. Purimã purimã kusalã dhammã pacchimãnain 
pacchimãnain abyãkatãnain dhammãnain anantara- 
paccayena paccayo. 

5. Purimã purimã akusalã dhammã pacchimãnain 
pacchimãnain akusalãnain dhammãnain anantara- 
paccayena paccayo. 

6. Purimã purimã akusalã dhammã pacchimãnain 
pacchimãnain abyãkatãnain dhammãnaĩn anantara- 
paccayena paccayo. 

7. Purimã purimã abyãkatã dhammã pacchimãnain 
pacchimãnain abyãkatãnain dhammãnaĩn anantara- 
paccayena paccayo. 

8. Purimã purimã abyãkatã dhammã 
pacchimãnain pacchimãnain kusalãnain dhammãnaĩn 
anantara-paccayena paccayo. 
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9. Purimã purimã abyãkatã dhammã 
pacchimãnam pacchimãnain akusalãnain dhammãnain 
anantara-paccayena paccayo. 

10. Yesain yesain dhammãnain anantarã ye ye 
dhammã uppajjanti citta-cetasikã dhammã; te te 
dhammã tesain tesain dhammãnain anantara-paccayena 
paccayo. 

Phan Chuyền Ngữ 

1. Nhãn (nhĩ, tỷ, thiệt, thân) thức và các tâm sở của 
nó làm duyên hay là điều kiện cho tâm đi theo sau và các 
tâm sở của nó thông qua năng lực của Vô Gián Duyên. 

2. Tâm và các tâm sở của nó làm duyên hay là điều 
kiện cho tâm đi theo sau và các tâm sở của nó thông qua 
năng lực của Vô Gián Duyên. 

3. Các pháp thiện đi trước làm duyên hay là điều 
kiện cho các pháp thiện đi theo sau thông qua năng lực 
của Vô Gián Duyến. 

4. Các pháp thiện đi trước làm duyên hay là điều 
kiện cho các pháp vô ký đi theo sau thông qua năng lực 
của Vô Gián Duyến. 

5. Các pháp bất thiện đi trước làm duyên hay là 
điều kiện cho các pháp bất thiện đi theo sau thông qua 
năng lực của Vô Gián Duyên. 

6. Các pháp bất thiện đi trước làm duyên hay là 
điều kiện cho các pháp vô ký đi theo sau thông qua năng 
lực của Vô Gián Duyên. 

7. Các pháp vô ký đi trước làm duyên hay là điều 
kiện cho các pháp vô ký đi theo sau thông qua năng lực 
của Vô Gián Duyến. 
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8. Các pháp vô ký đi trước làm duyên hay là điều 
kiện cho các pháp thiện đi theo sau thông qua năng lực 
của Vô Gián Duyên. 

9. Các pháp vô ký đi trước làm duyên hay là điều 
kiện cho các pháp bất thiện đi theo sau thông qua năng 
lực của Vô Gián Duyên. 

10. Ngay lập tức sau bất kỳ pháp đi trước nào, sẽ có 
sự sanh lên bất kỳ của các pháp, các tâm và các tâm sở đi 
theo sau; các pháp đi trước làm duyên hay là điều kiện 
cho các pháp đi sau đó thông qua năng lực của Vô Gián 
Duyên. 

Ba Thuật Ngữ 

ở đây, chúng ta nên học ba thuật ngữ được sử dụng 
lặp đi lặp lại trong giáo lý Duyên Hệ (Patthãna): thiện 
(kusala), bất thiện (akusala) và vô ký (abyãkata)y 

1. Thiện (kusala): Thiện (kusala) là chỉ cho các 
tâm thiện, tức là các tâm được kết hợp với các tâm sở 
thiện như vô tham, vô sân, vô si, bi mẫn và vân vân. 
Chúng luôn luôn dẫn đến những hành động thiện như 
các hành động bố thí (dãna), trì giới (sĩla), tham thiền 
(bhãvanã), cung kỉnh (apacăyana), phục vụ 
(veyyãvacca^) và vân vân. Rõ ràng, chúng là tinh khiết 
hay vô tội (anavajja) và lợi ích cho cả bản thân và những 
người khác, tức là cho quả hạnh phúc (sukha-vipãka). 


1 CÓ mười hai tâm bất thiện, 21 tâm thiện, 36 tâm quả và 20 
tâm duy tác. Xin hãy xem sự liệt kê trong Phụ Lục 1. 

2 ND: Trong nguyên tác ghi là “veyyãvajja”. Chúng tôi không 
rõ đây có phải là biến thể của “veyyãvacca” không. 
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Chúng được gọi là thiện (kusala) do hai nguyên nhân 
này. 

2. Bẩt tìiiện (akusala): Bất thiện (akusala) là chỉ 
cho những tâm bất thiện, tức là các tâm được kết hợp với 
các trạng thái tinh thần bất thiện như tính ích kỷ, tham, 
sự giận dữ, sân hận, ganh tỵ, ngã mạn, tính kiêu ngạo, sự 
phân biệt chia rẽ, ác tâm, sự lú lẫn, si mê và vân vân. 
Chúng luôn luôn dẫn đến những hành động bất thiện 
như sát sanh, trộm cướp, tà dâm, vân vân. Rõ ràng, 
chúng là vô đạo đức (sãvajja) và nguy hại cho cả bản 
thân và những người khác, tức là cho quả đau khổ 
(dukkha-vipãka). Do đó, chúng được gọi là bất thiện 
(akusala). 

3. Vô ký (abyãkata): Vô ký (abyãkata) là chỉ cho 
các pháp không thể xác định được là thiện hay bất thiện. 
Có bốn loại: các tâm quả (vipãka), các tâm duy tác 
(kriyã), các sâc pháp (rũpa) và Níp-bàn (Nibbãna). Các 
tâm duy tác thì thuộc vào các vỊ A-la-hán (Arahat) và 
luôn luôn đi cùng với những hành động thiện được thực 
hiện bởi một vỊ A-la-hán (Arahat). Rõ ràng, những cái 
này là thiện, nhưng được gọi là duy tác vì chúng không 
mang lại kết quả gì cả cho vỊ A-la-hán (Arahat), tức là 
người mà không còn tái sanh nữa. 

Pháp Đi Trước Duyên Cho Những 

Pháp Theo Sau 

Theo loại duyên này, những sát-na tâm đi trước 
làm duyên hay là điều kiện cho những sát-na tâm theo 
sau thông qua năng lực của Vô Gián Duyên. Chính sự 
kiện này giải thích việc những dạng năng lượng tinh 
thần tiềm ẩn có thể được gửi truyền từ những sát-na tâm 
đi trước đến những sát-na tâm theo sau, từ kiếp này sang 
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kiếp khác. Trước khi chúng bàn luận về chúng, chúng ta 
sẽ ôn lại ba loại tiến trình tâm thức (vĩthi): 

1. Dòng chảy tiềm thức (bhavanga-santati). 

2. Lộ ngũ môn (panca-dvãra-vĩthi). 

3. Lộ ý môn (mano-dvãra-vĩthi). 

Dòng Chảy Tiêm Thức 
(Bhavaiiga-santati) 

Như đã được nhâc đến trong phần Kiến Thức Cơ 
Bản Ve Thắng Pháp, tâm bẩm sinh của chúng ta có ba 
tên gọi: “tâm tục sinh” (patisandhi) tại thời điểm đầu 
tiên của đời sống, “tâm tử” (cuti) tại thời điểm cuối 
cùng, và “tâm hữu phần” (bhavanga) ở giữa hai thời 
điểm đó. Tâm bẩm sinh này có lẽ là gần nhất với cái mà 
chúng ta gọi là “tiềm thức” vì nó không bao giờ đủ năng 
động để trải nghiệm các cảnh giác quan hiện tại. Hơn 
nữa, nó là một phần của cái mà chúng ta gọi là “đời 
sống” vì nó đại diện cho huyết thống của chúng ta như là 
một hạt giống bé tí tẹo chứa đựng tiềm năng trổ sanh ra 
mọt cẩy đại thụ. Như vậy, nó không thể được/bị định 
hình lại củng như khôrig thể được miêu tằ là thiện 
(kusala) hay bất thiện (akusala), và do đó, được xếp loại 
là một pháp vô ký (abyãkata). Tâm tiềm thức này trôi 
chảy một cách liên tục suốt cuộc đời của chúng ta kể từ 
thời điểm chúng ta thụ thai. Nó có thể được so sánh như 
là một người chủ nhà, trong khi tâm giác quan và tâm 
đầy đủ (tức là tâm đổng lực) có thể được so sánh với một 
người khách viếng thăm. Dòng chảy không ngât quãng 
của nó rõ ràng hay hiển nhiên nhất khi chúng ta ở trong 
thai bào của mẹ, trong khi ngủ say, hay trong một trạng 
thái nào đó như trạng thái bất tỉnh. Trong suốt dòng 
chảy liên tục của nó, những sát-na đi trước làm duyên 


95 




Duyên Hệ Trong Đời Sông Bình Nhật 


Vô Gián Duyên 


hay là điều kiện cho những sát-na theo sau. Do đó, nó 
được nói là: những tâm vô ký đi trước làm duyên hay là 
điều kiện cho những tâm theo sau (vô ký (abyãkata) 
duyên cho vô ký (abyãkata)). 

Lộ Tâm Ngũ Môn (Panca-dvãra-vĩthi) 

Lộ tâm ngũ môn có năm loại: lộ nhãn, lộ nhĩ, lộ tỷ, 
lộ thiệt và lộ thân. Theo Thắng Pháp (Abhidhamma), các 
giác quani của chúng ta bât đầu xuất hiện và phát triển 
mạnh mẽ kể từ tuần thứ mười một trong bụng mẹ. Khi 
các đối tượng giác quan2 tác động lên các giác quan của 
chúng ta, các tiến trình tâm thức liên quan đến các giác 
quan xảy ra ngay lập tức. Ví dụ, khi một cảnh sâc tác 
động lên nhãn môn thu hút sự chú ý 3 của chúng ta, thì 
tâm nhãn thức sanh lên với những sát-na tâm theo sau 
như sau: 

1. Hữu phần vừa qua, là pháp vô ký (abyãkata). 

2. Hữu phần rúng động, là pháp vô ký (abyãkata). 

3. Hữu phần dứt dòng, là pháp vô ký (abyãkata). 


1 Có sáu bộ phận giác quan: mắt, tai, mũi, lưỡi, thân và trái 

tim. 


^ Sáu cảnh giác quan: cảnh sâc, âm thanh, khí mùi, vị chất, sự 
đụng chạm và các đối tượng của tâm ý (các cảnh pháp). 

3 Sự chú ý là một trong các tâm sở, được gọi là tác ý (manasi- 
kãra). Tuy nhiên, ở đây trong trường hợp của lộ tâm ngũ môn, 
nhóm từ “việc thu hút sự chú ý” (manasi-kãra) chi đến sát-na tâm 
gọi là “tâm hướng ngũ môn” (panca-dvãrã-vajjana). Trong trường 
hợp của lộ tâm ý môn, nhóm từ này sẽ chi cho “tâm hướng ý môn” 
(mano-dvãra-vajjana). Hơn nữa, trong trường hợp của Tạng Kinh 
(Suttanta), yoniso manasi-kãra và ayoniso manasi-kãra là tương 
ứng chi cho quan điểm hay thái độ thiện và bất thiện. Như vậy, có 
bốn loại manasi-kãra. 
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4 . Hướng ngũ môn, là pháp vô ký (abyakata). 

5. Nhãn thức (nhĩ, tỷ, vân vân), là pháp vô ký 
(abyãkata). 

6. Tâm tiếp thâu, là pháp vô ký (abyãkata). 

7. Tâm quan sát, là pháp vô ký (abyãkata). 

8. Tâm đoán định, là pháp vô ký (abyãkata). 

9. Bảy sát-na đổng lực (javana), có thể được kết 
hợp với các tâm sở thiện (kusala), duy tác (kriyã- 
byãkata) hay bất thiện (akusala) tùy thuộc sự tư duy hay 
quan điểm của chúng ta. 

10. Hai sát-na na cảnh, là pháp vô ký (abyãkata). 

Trong lộ tâm này, các sát-na tâm từ 1 cho đến 8 
được gọi là các pháp vô ký (abyãkata) vì chúng không 
thể được xác định là thiện (kusala) hay bất thiện 
(akusala). Mục thứ 9 thì bao gồm bảy sát-na tâm có thể 
là thiện (hay vô ký (abyãkata) cho vị A-la-hán (Arahat)) 
hay bất thiện tùy thuộc vào tư duy hay quan điểm của 
chúng ta. Hai sát-na na cảnh thì cũng là vô ký 
(abyãkata). Như vậy, theo tiến trình của các sát-na nối 
tiếp nhau thì pháp vô ký (abyãkata) đi trước là duyên 
hay điều kiện cho pháp vô ký (abyãkata), pháp thiện 
(kusala) hay pháp bất thiện (akusala) theo sau. ơ trong 
bảy sát-na tâm đầy đủ hay đổng lực (thiện (kusala) hay 
bất thiện (akusala)), pháp thiện (kusala) và pháp bất 
thiện (akusala) đi trước làm duyên hay là điều kiện cho 
pháp thiện (kusala) và pháp bất thiện (akusala) theo sau, 
một cách tương ứng. Lại nữa, sát-na thiện (kusala) hay 
bất thiện (akusala) cuối là duyên hay điều kiện cho 
những tâm na cảnh (mà là vô ký (abyãkata)) và vân vân. 
Đây là sự giải thích được thực hiện dựa vào trích dẫn 
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PaỊi. Tuy nhiên, nói một cách vân tât thì ba yếu tố của 
loại duyên này sẽ là như sau: 

a) Pháp làm duyên: Các sát-na tâm đi trước. 

b) Pháp được duyên: Các sát-na tâm theo sau. 

c) Chế độ duyên: Vô gián duyên. 

Lộ Tâm Ý Môn (Mano-dvãra-vĩthi) 

Những lộ tâm ngũ môn được nhâc đến ở trên luôn 
luôn được đi theo sau bởi một vài loại lộ tâm ý môn nối 
đuôi nhớ lại những ký ức quá khứ về người hay vật mà 
chúng ta hiện đang thấy, nghe và vân vân 
(tadanuvattika-manodvãra-vĩthi). Cũng có những loại lộ 
tâm ý môn khác xảy ra khi một cảnh ý môni bât sự chú ý 
của chúng ta bâng cách tác động lên dòng tiềm thức của 
chúng ta. Cả hai loại lộ tâm ý môn được tạo thành bởi 
các sát-na tâm kế liền nhau như sau: 

1. Hữu phần rúng động, là pháp vô ký (abyãkata) 

2. Hữu phần dứt dòng, là pháp vô ký (abyãkata) 

3. Hướng ý môn, là pháp vô ký (abyãkata) 

4. Tâm đổng lực (javana) mà thường lặp lại bảy 
lần, trải nghiệm cảnh giác quan một cách đầy đủ. Nó có 
thể là thiện (kusala) hay bất thiện (akusala) tùy thuộc 
vào cách thức suy nghĩ của chúng ta. 

5. Lộ tâm kết thúc với hai tâm na cảnh. 


1 Cành ý môn chỉ cho tất cả những đối tượng mà chỉ có thể 
tiếp xúc với tâm tiềm thức (được gọi là ý môn) chứ không phải với 
năm giác quan. Cảnh ý môn này bao gồm tất cả các danh pháp và 
sắc pháp, các khái niệm và Níp-bàn (Nibbãna), ngoại trừ những 
cành giác quan hiện tại. 
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Hàng triệu những lộ tâm như vậy xảy ra và diệt đi 
trong vòng một giây khâc. Như vậy, một ỵ nghĩ có liên 
quan đến cả hàng triệu những lộ tâm này. ở đây trong lộ 
tâm được nhắc đến ở trên, các sát-na 1 đến 3 là các pháp 
vô ký (abyãkata), và các sát-na trong mục thứ 4 có thể là 
thiện (kusala) (hay vô ký (abyãkata) đối với vỊ A-la-hán 
(Arahat)) hay bất thiện (akusala). Như vậy, pháp vô ký 
(abyãkata) (hay thiện (kusala) hay bất thiện (akusala)) 
đi trước làm duyên hay là điều kiện cho pháp vô ký 
(abyãkata) (hay thiện (kusala) hay bất thiện (akusala)) 
thông qua năng lực của Vô Gián Duyên. 

Những Ý Nghĩ Nhưng Không Có 

Người Suy Nghĩ 

Chúng ta luôn giả định rằng có một ai đó đang suy 
nghĩ. Tuy nhiên, theo Thắng Pháp (Abhidhanưna), 
không có người suy nghĩ, mà chỉ có một chuỗi những ý 
nghĩ. Nó giống như là một dòng sông. Chúng ta nghĩ và 
nói rằng con sông có nước, nhưng thật ra chính nước đó 
là con sông đó hay nói cách khác là không có sông mà 
chỉ có nước. Ý nghĩ là một tiến trình bao gồm những sát- 
na tâm trôi chảy liên tục như dòng nước của con sông. 
Ngoài việc đó ra, không có người suy nghĩ nào cả. Một lộ 
tâm này sanh lên ngay sau một lộ tâm khác một cách 
liên tục và dày đặc đến mức dường như là có “tôi” hay 
“của tôi”. Chung có cường độ dày đặc hay mật độ cao 
(ghana) theo bốn cách thức: 

1. Santati-ghana: Mật độ của những lộ tâm khác 
nhau, sanh lên với lộ tâm này theo sau lộ tâm kia mà 
không có sự ngắt quãng ở giữa. 

2. Samũha-ghana: Mật độ của những sát-na tâm 
khác nhau, vốn được thay thế một cách không ngừng 
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nghỉ bởi những sát-na tâm mới tại từng mỏi thời điểm 
mà không có sự ngât quãng ở giữa. 

3. Kicca-ghana: Mật độ của các phận sự hay những 
chức năng tinh thần khác nhau được thể hiện ra một 
cách liên tục do bởi những sát-na tâm khác nhau mà 
không có sự ngắt quãng ở giữa. Ví dụ, chỉ một lộ tâm 
nhãn môn bao gồm nhiều sát-na tâm khác nhau với 
những chức năng khác nhau như hướng tâm đến cảnh 
sâc (ãvajjana-kicca), nhìn thấy nó (dassana-kicca), tiếp 
nhận nó (sampaticchana), quan sát nó (santĩraụa), nhận 
định nó (vutthabbana), trải nghiệm nó một cách đầy đủ 
hoàn toàn (javana), và ghi nhận nó (tadãrammaụa). 

4. Ărammaụa-ghana: Mật độ của những cảnh giác 
quan như cảnh sâc, âm thanh, các khí mùi, vân vân, 
đang tác động một cách liên tục lên các giác quan của 
chúng ta mà không có sự ngât quãng ở giữa. 

Hàng Tỷ Sát-na Tâm 

Theo cách này, tiến trình của những ý nghĩ của 
chúng ta, như được giảng dạy trong giáo lý Thắng Pháp 
(Abhidhamma), là rất dày đặc và vững châc đến mức 
hàng tỷ những sát-na tâm sanh lên và diệt đi trong vòng 
một tích tâc. Nó được so sánh với cây đèn cầy và dòng 
chảy của con sông. Cây đèn cầy dường như tồn tại trong 
suốt khoảng một giờ đồng hồ, nhưng thật ra nếu chúng 
ta quan sát một cách cẩn thận, chúng ta có thể thấy rằng 
nó đang bị thay thế từng thời điểm một với một ngọn lửa 
mới. Điều này cũng đúng cho dòng chảy của con sông. 
Có câu nói rằng: “Bạn không thể tâm trên cùng một 
dòng sông hai lần.” Dòng sông có thể dường như chỉ là 
một quanh năm, nhưng thật ra nó khác đi ở từng mỗi 
thời điểm. Do đó, châng có gì lạ việc tại sao một khối 
khổng lồ của những ý nghĩ như vậy lại được nhận dạng 
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với một ai đó tồn tại lâu dàii. Kết quả là một triết gia nổi 
tiếng đã nói: “Tôi suy nghĩ, cho nên tôi hiện hữu.” Chính 
cái mật độ các tiến trình của các pháp (santati) làm cho 
mọi thứ cũng như tất cả chúng ta dường như là đang tồn 
tại lâu dài. 

Làm Thê'Nào Để Trở Nên Trưởng 

Thành, Chín Chắn 

ở đây có một câu hỏi được đặt ra như sau: “Nếu 
chúng ta được tạo lập bởi tiến trình của những hiện 
tượng danh sâc vốn đang thay đổi tại từng thời điểm, vậy 
thì làm sao chúng ta trở nên trưởng thành, chín chân và 
hiểu biết?” Chúng ta trở nên trưởng thành và hiểu biết 
do bởi sáu loại năng lượng tinh thần vốn nâm ẩn tàng 
trong tiến trình tâm thức và được gửi truyền từ mỗi sát- 
na tâm đi trước sang mỗi sát-na tâm theo sau do năng 
lực của Vô Gián Duyên. 

Sáu Loại Di Sản Tinh Than 

Những trạng thái tinh thần và những hoạt động 
thân xác theo sau đó của chúng ta sanh lên và diệt đi 
từng thời điểm. Tuy nhiên, như đã được nhâc đến ở 
trước, những pháp đi trước rời bỏ vị trí của mình cho 
những pháp đi theo sau vào chiếm chỗ, và trong quá 
trình đó, gửi truyền những di sản tinh thần sau: 


1 Theo Vô Gián Duyên này thì không có đời sống chuyến tiếp 
giữa kiếp sống quá khứ và kiếp sống hiện tại vì tâm tử (cuti) cùa 
kiếp sống quá khứ được đi theo sau ngay lập tức bởi tâm tục sinh 
(patisandhi) của kiếp sống hiện tại do bởi năng lực của Vô Gián 
Duyên. 
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1. Nghiệp (kamma): Di sản tinh thần này được để 
lại bởi sự chủ ý (tâm sở tư) mà có liên quan trong các 
hành động tốt hay xấu chúng ta đã thực hiện trong 
những kiếp sống quá khứ. 

2. Tiềm miên (anusaya): Di sản tinh thần này được 
để lại bởi những trạng thái tinh thần bất thiện như 
tham, sân, vân vân, mà thúc đẩy những hành động bất 
thiện như sát sanh, trộm cướp, vân vân, trong những 
kiếp sống quá khứ của chúng ta. 

3. Ba-la-mật (pãramĩ): Di sản tinh thần này được 
để lại bởi những trạng thái tinh thần thiện có liên quan 
đến trong các việc bố thí (dãna), trì giới (sĩla), vân vân, 
mà chúng ta đã thực hiện trong những kiếp sống quá 
khứ. 

4. Chủ tâm (ajjhãsaya): Sự yêu thích và sự ghét bỏ 
mà có liên quan đến những sự trải nghiệm của chúng ta 
trong những kiếp sống quá khứ. 

5. Khuynh hướng (vãsanã): Những khuynh hướng 
mà có liên hệ đến những thói quen của chúng ta trong 
những kiếp sống quá khứ. 

6. Nết hạnh hay cơ tánh (carita): Tâm tánh, đặc 
tính mà chúng ta đã vun bồi hay tạo dựng trong những 
kiếp sống quá khứ. 

Bảy Loại Tiêm Miên (Anusaya) 

Trong số sáu loại di sản tinh thần, loại thứ nhất, 
tức là nghiệp (kamma), sẽ được thảo luận đến sau trong 
phần duyên thứ mười ba, được gọi là nghiệp duyên 
(kamma-paccayo). Loại di sản tinh thần thứ hai là loại di 
sản tinh thần bất thiện, tức là tiềm miên (anusaya). 
Tiềm miên thì có bảy loại như sau: 
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1. Dục ái tiềm miên (kama-raga-nusayo), tức là sự 
dính mâc vào dục lạc. 

2. Hữu ái tiềm miên (bhava-rãgã-nusayo), tức là sự 
dính mâc vào đời sống hay sự hiện hữu. 

3. Sân tiềm miên (patighã-nusayo). 

4. Mạn tiềm miên (mănã-nusayo), tức là ngã mạn. 

5. Kiến tiềm miên (ditthã-nusayo), tức là tà kiến. 

6. Hoài nghi tiềm miên (vicikicchã-nusayo). 

7. Vô minh tiềm miên (avijjã-nusayo). 

Năng Lượng Ấn Tàng Của Tham Ái: Khi 

chúng ta tận hưởng dục lạc, sự thích thú và những hành 
động kế tiếp sau đó sanh lên và diệt đi từng thời điểm, 
nhưng chúng lại truyền gửi cái phẩm chất của chúng hay 
một dạng năng lượng tiềm ẩn của chúng đến những 
hành động kế tiếp. Đó là cái chúng ta gọi là dục ái tiềm 
miên (kăma-rãgă-nusaya). Nó là một cái gì đó giống như 
“ký ức”. Một vài cảnh đẹp, những âm thanh ngọt ngào, 
thực phẩm thượng vị, vân vân, tạo nên dấu ấn vào ký ức 
của chúng ta, và hiệu quả của việc này kéo dài trong 
nhiều năm. Giả sử một ai đó đã từng lãng mạn ôm lấy 
chúng ta. Sau một thời gian, chúng ta có thể quên nó đi, 
nhưng nó có khuynh hướng quay lại với chúng ta thậm 
chí nhiều thập niên sau đó khi các điều kiện thích hợp 
được hội đủ. 

Vượt Lên Trên Não Bộ: Quan điểm khoa học và 
cơ học cho râng ký ức của chúng ta là hoàn toàn được 
dựa trên não bộ của mình. Tuy nhiên, không phải là 
chuyện quá bất thường khi mà một vài người có thể nhớ 
nhiều điều có liên quan đến kiếp sống trong quá khứ của 
họ, tức là chẳng có gì liên hệ với não bộ hiện tại của họ 
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cả. Một người bạn của tôi (bà May Lwin ở Los Angeles) 
có kể cho tôi nghe về việc cháu của bà đã chỉ cho bà địa 
điểm đào lên chiếc nhẫn kim cương, đồng hồ bâng vàng, 
và vòng đeo cổ mà ông ta đã chôn dấu dưới đất từ kiếp 
sống trước. Những dấu bớt bẩm sinh của một vài người 
có thể được cho là có liên quan đến những sự kiện trong 
kiếp sống quá khứ của họ. Ví dụ, một trong những người 
bạn thân của tôi, tức là vị trụ trì của thiền ^ưện tại 
Manchester Anh quốc, có ba cái bớt trên ngực của ngài. 
Ngài nói rằng chúng là những vết sẹo do đạn bân từ kiếp 
sống trước của ngài trong thời Thế Chiến Thứ Hai ở 
Miến Điện. Điều này đã được xác nhận, bởi vào lúc thiếu 
thời, ngài đã dẫn cha mẹ của ngài đến một ngôi làng 
khác và giới thiệu cha mẹ của ngài với bốn người phụ nữ 
vốn đã là vỢ và ba người con gái của ngài trong kiếp sống 
quá khứ và ngài đã ôn lại với họ việc ngài đã bị giết như 
thế nào. Theo loại Vô Gián Duyêri này, những vết bớt 
của ngài có thể được cho là do ký ức quá khứ của ngài 
mà những vết thương do đạn bân đã hằn sâu vào đó. 
Như vậy, ký ức hay những dạng năng lượng tinh thần 
tiềm ẩn khác đôi lúc có thể dường như là vượt ra ngoài 
hay vượt lên trên não bộ của chúng ta trong kiếp sống 
này. 

Những Năng Lượng Bất Thiện Tiêm Ấn 
Khác: Những tiềm miên khác là sân (patigha), mạn 
(mãna), kiến (ditthi), hoài nghi (vicikicchã) và vô minh 
(moha). Ví dụ, giả sử chúng ta đã có lần giận dữ với một 
ai đó và quát mâng hay đánh đập người đó. Sự giận dữ 
và những hành động có liên quan với giận dữ đã sanh 
lên và diệt đi tại lúc đó. Chúng ta thậm chí có thể quên đi 
sự kiện đó thẻo thời gian. Tuy nhiên, ký ức đó có thể 
quay lại với chúng ta nhiều năm sau này. Điều đó có 
nghĩa là dạng tiềm ẩn của sự giận dữ của chúng ta đã 
được lưu giữ lại bên trong chúng ta. Như là kết quả của 
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năng lượng tiềm ẩn bất thiện như vậy, chúng ta có thể 
tái sanh làm người có tính cách dễ nóng giận và có thói 
quen xấu là hay la hét. Dạng sân tiềm miên (patighã- 
nusaya) này được truyền gửi từ sát-na tâm này sang sát- 
na tâm khác, từ kiếp sống này sang kiếp sống khác do 
bởi năng lực của Vô Gián Duyên. Điều này cũng được áp 
dụng, tức là cũng đúng cho những năng lượng bất thiện 
tiểni an còn lại. 

Mười Loại Ba-la-mật (Pãramĩ) 

Loại di sản tinh thần thứ ba được gọi là ba-la-mật 
(pãramĩ), tức là sự hoàn hảo, có nghĩa đen là “hành động 
của các bậc thượng nhân” hay là “hành động cao 
thượng” (paramãnam kammam pãramĩ). Khi chúng ta 
thực hiện những hành động cao thượng như bố thí, trì 
giới, vân vân, những tâm thiện và các hành động thiện 
của chúng ta sanh lên và diệt đi từng thời điểm. Tuy 
nhiên, năng lượng tinh thần thiện của chúng ở dạng 
tiềm ẩn được truyền gửi từ sát-na tâm này đến sát-na 
tâm khác và từ kiếp sống này đến kiếp sống khác do bởi 
năng lực của Vô Gián Duyên. Những năng lượng tinh 
thần thiện ở dạng tiềm ẩn như vậy được gọi là ba-la-mật 
(pãramĩ), và có mười loại như sau: 

1. Các hoạt động bố thí (dãna-pãramĩ) 

2. Các hoạt động trì giới (sĩla-pãramĩ) 

3. Các hoạt động xuất ly (nikkhamma-pãramĩ) 

4. Các hoạt động trí tuệ (pannã-pãramĩ) 

5. Các hoạt động tinh cần (vĩriya-pãramĩ) 

6. Các hoạt động kham nhẫn (khantĩ-pãramĩ) 

7. Các hoạt động chân thật (saccã-pãramĩ) 
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8. Các hoạt động quyết định (adhitthãna-pãramĩ) 

9. Các hoạt động từ ái (mettã-pãramĩ) 

10. Các hoạt động hành xả (upekkhã-pãramĩ). 

Giả sử chúng ta thực hiện các hành động bố thí. 
Chủ ý và các hoạt động nhân đạo của chúng ta mà có liên 
quan trong hành động đó sanh lên và diệt đi từng thời 
điểm. Nhưng các dạng năng lượng tiềm ẩn của chúng 
được truyền dẫn từ sát-na này đến sát-na khác, từ kiếp 
sống này sang kiếp sống khác, do bởi năng lực của Vô 
Gián Duyên này. Kết quả của nó là, chúng ta sẽ tái sanh 
làm người có tính cách nhân đạo; đây là những tình 
huống hay những trường hợp rất may mân khó có thể có 
được. Đối với trì giới ba-la-mật (sĩla-pãramĩ), chúng ta 
có thể ngăn lại việc giết một con muỗi chẳng hạn thay vì 
là giết hay đập chết nó. Sự ngăn tránh như vậy được gọi 
là giới (sĩla) vốn sẽ biến mất ngay tại thời điểm đó, 
nhưng nó gửi truyền đi một dạng đạo đức tiềm ẩn từ sát- 
na tâm này đến sát-na tâm khác và từ kiếp sống này sang 
kiếp sống khác một cách không gián đoạn. Đối với xuất 
ly, thì xuất gia thành tu sĩ và tu nữ, hay tham dự một 
khóa thiền có nghĩa là từ giã những dục lạc trần tục của 
chúng ta, ít nhất là trong một khoảng thời gian có giới 
hạn. Cái tinh thần xuất ly này dưới dạng tiềm ẩn 
(nikkhamma) của nó được gửi truyền từ sát-na tâm này 
đến sát-na tâm khác, từ kiếp sống này đến kiếp sống 
khác một cách liên tục. 

Đối với những pháp ba-la-mật (pãramĩ) còn lại như 
trí tuệ (pannã), tinh tấn (vĩriya), nhẫn nại (khantĩ), chân 
thật (saccã), quyết định (adhitthãna), từ (mettã) và xả 
(upekkhã), các trạng thái tinh thần có liên quan trong 
những hành động nay sanh lên và diệt đi từng thời điểm, 
nhưng các dạng năng lượng tinh thần tiềm ẩn của chúng 
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sẽ được truyền dẫn từ sát-na này đến sát-na khác, từ 
kiếp sống này đến kiếp sống khác một cách liên tục. Đó 
là cách những sát-na tâm đi trước làm duyên cho những 
sát-na tâm đi sau do bởi năng lực của Vô Gián Duyên. 

Chủ Tâm, Khuynh Hướng và Cơ Tánh 

Cùng với nghiệp (kamma), tiềm miên (anusaya) và 
ba-la-mật (pãramĩ), còn có thêm ba loại di sản tinh thần 
được truyền lại do bởi những trạng thái tinh thần của 
chúng ta từ những kiếp sống trước. Chủ tâm (ajjhãsaya), 
khuynh hướng (vãsanã) và cơ tánh (carita)i của chúng ta 
thường khác với anh chị em của chúng ta. Trong nhiều 
trường hợp, những điều này có thể được quy kết cho 
kiếp sống quá khứ của chúng ta. Ví dụ, có nhiều người 
đàn ông với nữ tính, vẻ bề ngoài của họ giống như phụ 
nữ, họ ăn nói như phụ nữ, họ hành xử như phụ nữ, họ có 
cảm nhận và suy nghĩ như phụ nữ. Điều đó thì hầu như 
là do họ đã là một phụ nữ trong kiếp sống quá khứ. Dưới 
cái nhìn của Thắng Pháp (Abhidhamma), những tính 
cách phụ nữ trong quá khứ của họ bao gồm chủ tâm, 
thói quen và cơ tánh được cho là đã được truyền dẫn từ 
những sát-na tâm đi trước đến những sát-na tâm theo 
sau và từ kiếp sống quá khứ cho đến kiếp sống hiện tại 
thông qua năng lực của Vô Gián Duyên cũng như Nghiệp 
(Kamma) Duyên. Điều này cũng đúng cho trường hợp 
của những phụ nữ có nam tính. 

Những chức năng đặc biệt hay duy nhất này được 
thực hiện do tâm ý thông qua năng lực của Vô Gián 


1 Nói chung là có sáu loại cơ tánh: tham, sân, si, tầm, tín, giác. 
Những người có cơ tánh tham thường mơ tưởng về đời sống lãng 
mạn tình cảm, những người có cơ tánh sân có khuynh hướng trở 
nên giận dữ rất dê dàng và vân vân. 
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Duyên, chứ không phải do não bộ của chúng ta mà vốn 
là sẽ ngưng toàn bộ những chức năng của nó ngay và mãi 
mãi khi chúng ta chết. Do bởi dữ kiện này, chúng ta rõ 
ràng có thể định hình lại được đời sống của mình theo 
phương cách tốt hơn thông qua việc hướng dẫn hay điều 
ngự tâm trí của chúng ta và những hành động do tâm 
khởi sinh theo chiều hướng hay phương thức thiện lành 
hơn. Đó là lý do tại sao Đức Phật đã dạy như sau: 

“Này các tỳ-kheo, ta không thể tìm thấy loài giống 
nào mà có thể tuyệt diệu hơn chúng sanh hữu tình. 
Chính tâm trí là cái làm cho chúng tuyệt diệu. Do đó, 
tâm trí thì tuyệt diệu hơn những chúng sanh hữu tình 
đó. Như vậy, các ngươi nên luôn luôn suy niệm rằng tâm 
trí đã bị cấu nhiễm từ lâu với tham (lobha), sân (dosa) và 
si (moha). Với tâm trí bị cấu nhiễm, những chúng sanh 
hữu tình trở nên uế trược. Với tâm trí được thanh lọc, 
những chúng sanh hữu tình trở nên trong sạch.” 
(Khandha-vagga, Sarnyutta, Trang 123) 

Sự Thảo Luận Dựa Trên Quan Điềm 
Khoa Học 

Theo khoa thần kinh học, não bộ của chúng ta 
được cho là điều khiển toàn bộ hệ thống thần kinh, chỉ 
đạo và điều hành thân tâm của chúng ta. Điều hiển 
nhiên là những loại thay đổi hóa chất nhất định thì dẫn 
đến những khuôn mẫu suy tư nhất định. Ví dụ một viên 
thuốc an thần thì làm cho tâm trí của chúng ta được yên 
tĩnh; một loại thuốc kích thích nhất định nào đó làm 
khơi lên cảm giác tình cảm trong chúng ta. Với sự kiện 
này, những người am hiểu khoa học cho rằng tâm trí của 
chúng ta thì chẳng là gì khác hơn một dạng cụ thể nào 
đó của xác thân vật lý, hay nói cách khác, trạng thái tinh 


108 




Duyên Hệ Trong Đời Sông Bình Nhật 


Vô Gián Duyên 


thần thì chẳng là gì khác hơn một hệ thống cụ thể gồm 
những trạng thái vật lý. 

Tuy nhiên, theo Thâng Pháp (Abhidhamma), tâm 
trí là một loại hiện tượng đặc biệt, mà cơ bản khác hoàn 
toàn với thân xác vật chất mặc dầu chúng có liên quan 
hỗ tương với nhau một cách chặt chẽ và gần gũi. Sự 
phân tích của Thắng Pháp (Abhidhamma) chủ trương 
rằng những thân xác không hồn trở thành có sức sống 
do sự kết hợp với tâm trí (ít nhất là ở dạng tiềm thức). 
Trong vấn đề này, các giáo thọ sư Thắng Pháp 
(Abhidhamma) đưa ra một sự tương đồng giữa tâm trí và 
dòng điện. Tâm trí của chúng ta được cho là cung cấp 
năng lượng và điều hành cơ thể của chúng ta nương dựa 
vào hệ thống thần kinh cũng giống như cách dòng điện 
cung cấp năng lượng và điều hành máy tính theo những 
chương trình phần cứng và phần mền được lâp đặt. Cho 
nên, Đức Phật đã dạy: 

“Một chúng sanh hữu tình thì được điều hành và 
quản chế bởi tâm trí. Tất cả các pháp (mà thiết lập nên 
một chúng sanh hữu tình) thì đi theo ước muốn của một 
pháp duy nhất, đó là tâm trí.” (Devatã Sarnyutta, 36) 

Để ghi nhận vai trò quan trọng của tâm trí trong 
cuộc sống của chúng ta thì việc chập nhận sự hiện hữu 
của việc tái sanh là rất quan trọng. Tuy nhiên, nhìn từ 
quan điểm khoa học, chúng ta hiện tại có thể cảm thấy 
khó chấp nhận sự hiện hữu của việc tái sanh cho đến khi 
nào nó có thể được miêu tả một cách trọn vẹn theo các 
thuật ngữ phân tử. Thắng Pháp (Abhidhamnia) miêu tả 
sự tái sanh dưới dạng sự diễn tiến của tiến trình tâm 
thức, tức là tiến trình mang theo hay gửi truyền những 
dạng năng lượng tiềm ẩn (như thói quen, trí nhớ, vân 
vân) từ thời điểm này đến thời điểm kế tiếp, từ đời sống 
này đến đời sống kế tiếp thông qua phương thức của Vô 
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Gián Duyên. Sự việc này thì có khả năng chấp nhận được 
dựa trên những trải nghiệm của một vài người mà có 
liển quan đến kiếp sống qiiá khứ vốri không thể chối bỏ 
được như đã được trình bày ở trước. Việc giải thích sự tái 
sanh dưới dạng những phân tử não bộ thì không khả thi 
bởi vì những phân tử não bộ rõ ràng là chấm dứt tất cả 
những chức năng của chúng khi chúng ta chết mặc dầu 
chúng điều khiển toàn bộ hẹ thống than kinh của chúng 
ta khi chúng ta còn sống. Nếu chúng ta có niềm tin đúng 
đắn vào sự hiện hữu của việc tái sanh thì thật ra không 
cần thiết cho chúng ta phải thảo luận về việc sự tiếp diễn 
hay tính liên tục của những thói quen, những ký ức, vân 
vân giữa những kiếp sống có phải là sự tiếp diễn hay tính 
liên tục của những khuôn mẫu về nhân quả mang tính 
vật chất ở tầm mức cao. 

Năm Loạỉ Duyên Khác Được Bao 
Gồm Trong Loạỉ Duyên Này 

1. Loại duyên thứ năm, tức là Đẳng Vô Gián Duyên 
(samanantara-paccayo), giống y hệt với loại Vô Gián 
Duyên này. Hai loại được nhâc đen riêng biệt chỉ để 
nhấn mạnh việc các tiến trình tâm thức của chúng ta dày 
đặc như thế nào. 

2. Loại duyên thứ mười hai, tức là Trùng Dụng 
Duyên (ãsevana-paccayo), liên quan đến tâm hoàn toàn 
năng động, tức là đổng lực (javana), mà thường lặp lại 
sáu hay bảy lần ở trong một lộ tâm đơn lẻ. Những sát-na 
tâm năng động như vậy được gọi là đổng lực (javana), vì 
chúng đủ năng lực để trải nghiệm một cách đầy đủ 
những cảnh giác quan và để lại đàng sau những năng 
lượng của chúng ở dạng tiềm ẩn. Như vậy, loại duyên 
thứ mười hai này được bao hàm trong loại Vô Gián 
Duyên này. 
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3. Loại duyên thứ 22, tức là Vô Hữu Duyên (natthi- 
paccayo), cũng được bao gồm trong loại Vô Gián Duyên 
này. Tâm (citta) xảy ra từng cái một tại mỗi thời điểm, 
hai hay nhiều hơn những sát-na tâm không bao giờ xảy 
ra cùng một lúc mặc dầu mỗi tâm được đi kèm theo bởi 
nhiều tâm sở (cetasika). Như vậy, những sát-na tâm đi 
trước không còn tồn tại nữa khi những sát-na tâm theo 
sau sanh lên. Nhường lại vỊ trí của nó cho sát-na tâm đi 
theo sau là cách sát-na đi trước làm duyên cho sát-na 
tâm theo sau đó. Do đó, Vô Hữu Duyên và Vô Gián 
Duyên thì giống nhau hoàn toàn theo bản chất cốt yếu 
mặc dầu chúng được định nghĩa khác nhau. 

4. Loại duyên thứ 23, tức là Lý Khứ Duyên (vigata- 
paccayo), cũng được bao hàm trong loại duyên này do 
cùng nguyên nhân. 

5. Loại duyên thứ chín, tức là Cận Y Duyên, một 
phần được bao hàm trong loại Vô Gián Duyên này thông 
qua tên gọi Vô Gián Cận Y Duyên (Anantarũpanissayo). 

Ghi chú : Như vậy, năm loại duyên Vô Gián Duyên, 
Dâng Vô Gián Duyên, Vô Hữu Duyên, Lý Khứ Duyên, 
Cận Y Duyên luôn luôn đi cùng với nhau. Trùng Dụng 
Duyên được cộng thêm vào với chúng trong trường hợp 
của đổng lực (javana), và do đó, sáu loại duyên này đi 
cùng với nhau. 
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Câu Sanh Duyên 
(Sahajãta-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 5) 

1. Cattãro khandhã arũpino annamannam 
sahajãta-paccayena paccayo. 

2. Cattãro mahãbhũtã annamannain sahajãta- 
paccayena paccayo. 

3. Okkantikkhane nãma-rũpaĩn annamannain 
sahajãta-paccayena paccayo. 

4. Citta-cetasikă dhammã citta-samutthãnãnain 
mpãnain sahajãta-paccayena paccayo. 

5. Mahãbhũtã upãdãrũpãnaĩn sahajãta-paccayena 
paccayo. 

6. Rũpino dhammã arũpĩnain dhammãnaĩn kinci 
kale sahajãta-paccayena paccayo, kinci kãle na sahajãta- 
paccayena paccayo. 

Phan Chuyền Ngữ 

1. Bốn danh uẩn như làm bỏ tương duyên cho nhau 
thông qua năng lực của Câu Sanh Duyên. 

2. Tứ đại (tức là đất, gió, lửa và nước) làm hỗ tương 
duyên cho nhau thông qua năng lực của Câu Sanh 
Duyên. 

3. Tại thời điểm tục sinh hay thụ thai, danh và sâc 
làm hỗ tương duyên đối với nhau thông qua năng lực 
của Câu Sanh Duyên. 
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4 . Các tâm và những tâm sở đi cùng với chúng làm 
duyên hay là điều kiện cho sâc pháp do tâm tạo thông 
qua năng lực của Câu Sanh Duyên. 

5. Các sâc tứ đại làm duyên cho các sâc y sinhi 
thông qua năng lực của Câu Sanh Duyên. 

6. Các trạng thái vật chất (sâc ý vật) làm duyên cho 
các trạng thái phi vật chất (các tâm hữu phần) thông qua 
năng lực của Câu Sanh Duyên tại một lần (tức là tại thời 
điểm tục sinh hay thụ thai), và không phải thông qua 
năng lực của Câu Sanh Duyên tại những lần khác (tức là 
trong suốt đời sống của một chúng sanh). 

Giải Thích 

1. Không có linh hồn (jĩva-atta) hay thượng đế hay 
đấng tạo chủ (parama-atta) nào kiểm soát và điều khiển 
chúng ta; thay vào đó, chúng ta chỉ là sự hợp thành của 
năm uẩn: sâc, thọ, tưởng, hành và thức. Trong số này, 
bốn uẩn sau cùng là những danh uẩn và có liên hệ hỗ 
tương với nhau theo phương thức là mỏi uẩn làm duyên 
cho ba uẩn còn lại; ba uẩn làm duyên cho một uẩn còn 
lại, và bất kỳ hai uẩn nào làm duyên cho hai uẩn còn lại. 

2. Có bốn sâc tứ đại: đất, lửa, nước và gió. Chúng 
luôn luôn sanh lên cùng với nhau và có liên hệ hỗ tương 
với nhau thông qua năng lực của Câu Sanh Duyên. 

3. Tại thời điểm tục sinh hay thụ thai của những 
chúng sanh ngũ uẩn, tâm hữu phần và những tâm sở đi 
cùng của nó và các sâc pháp có liên hệ đến trái tim cùng 


1 Tất cả các sâc pháp, ngoại trừ bốn sâc tứ đại, được xem là 
“sâc y sinh”. 
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sanh lên, và có quan hệ hỗ tương với nhau thông qua 
năng lực của Câu Sanh Duyên. 

4. Các tâm và những tâm sở đi cùng của chúng làm 
duyên cho sâc pháp do tâm tạo thông qua năng lực của 
Câu Sanh Duyên (không có tính hỗ tương). 

5. Bốn sâc tứ đại: đất, lửa, nước và gió, làm duyên 
cho sâc y sinh của chúng thông qua năng lực của Câu 
Sanh Duyên (không có tính hỗ tương). 

6. Chỉ tại thời điểm tục sinh hay thụ thai, chứ 
không phải trong suốt đời sống, loại tâm thức cụ thể nào 
đó (trong trường hợp này là tâm hữu phần) và sâc pháp 
(trong trường hợp này là sâc ý vật) có quan hệ hỗ tương 
thông qua năng lực của Câu Sanh Duyên. 

Câu Sanh Duyên Có Nghĩa Là Gì 

Bất kỳ một hiện tượng danh hay sâc nào không bao 
giờ sanh lên một mình, mà chúng luôn luôn được đi kèm 
theo bởi những trạng thái tinh thần và các sâc pháp đi 
cùng với chúng. Chúng hỗ trợ lẫn nhau dựa vào việc 
cùng tồn tại. Các bạn hãy hình dung các sợi chỉ đơn lẻ, 
vốn mảnh mai và mềm yếu khi đứng rời ra, nhưng sẽ trở 
nên rất mạnh mẽ khi được bện lại cùng với nhau thành 
một sợi dây thừng. Cũng theo cách này, các hiện tượng 
danh và sâc, sanh lên cùng nhau và tương trợ lẫn nhau, 
sẽ trở nên mạnh mẽ do bởi việc cùng tồn tại. 

Một phi hành gia người Mỹ trong một lần trả lời 
phỏng vấn trên truyền hình đã nhâc lại việc ông đã trải 
nghiệm giây phút hạnh phúc nhất của mình khi trở lại 
trái đất và nhìn thấy những người khác sau khi đã du 
hành lên mặt trăng nơi mà không có ai cả. ở bên cạnh 
một người khác có ý nghĩa rất nhiều đối với chúng ta về 
mặt tâm lý và tình cảm cho dầu chúng ta có thể không 
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luôn luôn cần sự giúp đỡ của người đó. Thậm chí nếu 
chúng ta không hài lòng với những người láng giềng của 
mình, nhưng một tư gia sau một thời gian bị cô lập khỏi 
những láng giềng của họ cũng có thể trở nên rất trầm 
cảm. Do đó, theo một mặt nào đó, ở cùng với một người 
khác là một điều kiện cần thiết để chúng ta sống được 
lành mạnh. Cùng theo cách này, các hiện tượng danh và 
sâc sanh lên cùng với nhau thì đóng góp vào nhau hay 
hỗ trợ lẫn nhau thông qua việc cùng tồn tại. 

Hơn nữa, sự tương tác giữa tâm trí và thân xác có 
thể là tràn đầy hạnh phúc hoặc toàn là đau khổ phụ 
thuộc vào thiên hướng của chúng ta là thiện hay bất 
thiện. Ví dụ, vui cười được y học chỉ ra là giúp làm giảm 
huyết áp, tăng sức đề kháng, và thậm chí tiết ra những 
hóa chất tự nhiên để chữa trị đau nhức (endorphin). 
Điều này có thể giúp làm giảm thiểu sự căng thẳng, làm 
gia tăng hạnh phúc và làm tiến triển sức khỏe nói chung. 
Rõ ràng rằng một nụ cười chân thật thì được tạo ra bởi 
những trạng thái tinh thần thiện mà được đi theo trước 
đó bởi lòng từ. Cho nên, những trạng thái tinh thần 
thiện và việc vui cười được cho là làm việc cùng với nhau 
để mang lại những kết quả tràn đầy hạnh phúc thông 
qua năng lực của Câu Sanh Duyên. Tương tự, hành vi 
tiêu cực như những cái nhìn không thiện cảm, những lời 
la hét giận dữ, vân vân, có liên quan đến những trạng 
thái tinh thần bất thiện, và hai yếu tố này được cho là 
làm việc cùng nhau để mang lại cho chúng ta những kết 
quả không lành mạnh. Như vậy, tâm trí và thân xác của 
chúng ta (tức là những thay đổi hóa chất trong cơ thể 
của chúng ta) mà sanh lên cùng với nhau thì đang làm 
việc cùng nhau thông qua Câu Sanh Duyên. 
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Ngũ Uân 


Bây giờ, ở đây chúng ta cần phải lưu ý đến ngũ uẩn 
(khandha) vì danh và sâc được miêu tả thông qua tên gọi 
của các uẩn (khandha) trong loại duyên (Patthãna) này. 
Chúng là như sau: 

1. Sâc uẩn (rũpa-kkhandha) bao gồm 28 loại sâc 
pháp (như được nhâc đến trong phần Kiến Thức Cơ Bản 
Về Thắng Pháp). 

2. Thọ uẩn (vedanã-kkhandha) bao gồm năm loại 
thọ: lạc, khổ, hỷ, Un và xả. 

3. Tưởng uẩn (sannã-kkhandha) bao gồm một tâm 
sở đơn lẻ được gọi là tưởng (sannã), mà thường có liên 
quan đến ký ức và sự hiểu biết mang tính tri thức. 

4. Hành uẩn (sankhãra-kkhandha) bao gồm 50 
tâm sở (cetasika) còn lại, tức là loại trừ hai tâm sở đã 
được nhắc đến ở trên. 

5. Thức Uẩn (viũnãụa-kkhandha) bao gồm 89 tâm. 

Ghi Chú : Trong số năm uẩn, thọ uẩn và tưởng uẩn 
được tạo thành bởi chỉ một tâm sở đơn lẻ vì hai tâm sở 
này đóng vai trò rất quan trọng trong đời sống của 
chúng ta. 

Hành Uẩn 


Hành uẩn (sankhãra-kkhandha) được tạo thành 
bởi 50 tâm sở. Thuật ngữ “sankhãra-kkhandha” được 
dịch là hành uẩn với từ “sankhãra” có nghĩa đen là “làm 
việc” (sankhatam’abhisankharontĩ’ti sankhãrarn 
Khandhavagga Sarnyutta 72). Ví dụ, một chiếc xe ô-tô là 
cái thật sự chạy trên đường, nhưng người lái lại là người 
có trách nhiệm về việc đó. Cũng theo cách này, khi 
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chúng ta đang thật sự hành động, 50 tâm sở mà được 
dẫn đầu bởi tâm sở tư (cetanã) thì luôn luôn có ở đàng 
sau tất cả những hành động của chúng ta. Cho nên, 
chúng được gọi là “hành uẩn”. 

89 Loại Tâm 

ở đây trong loại câu sanh duyên này, chúng ta cần 
phải tìm hiểu cách các tâm (citta) và các tâm sở 
(cetasika) của chúng cùng xảy ra và có liên quan hỗ 
tương với nhau và hỗ trợ những sâc pháp cùng sanh lên 
như thế nào. Như đã được nhâc đến trong phần Kiến 
Thức Cơ Bản Về Thắng Pháp, về cốt lõi thì tâm chỉ có 
một mà thôi, nhưng những tâm sở đi cùng với nó phân 
chia nó thành 891 loại tâm như sau: 

• Tám tâm tham (lobha-mũla) 

• Hai tâm sân (dosa-mũla) 

• Hai tâm si (moha-mũla) 

• Mười tám tâm vô nhân (a-hetuka) 

• Tám tâm đại thiện (mahã-kusala) 

• Tám tâm đại quả (mahã-vipãka) 

• Tám tâm đại duy tác (mahã-kriyã) 

• Năm tâm thiện sâc giới (rũpãvacara kusala) 

• Năm tâm quả sâc giới (rũpãvacara vipãka) 

• Năm tâm duy tác sâc giới (rũpãvacara kriyã) 


1 Bảng liệt kê chi tiết 89 tâm có thể được xem tại phần Phụ 

Lục 1. 
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• Bốn tâm thiện vô sâc (arũpãvacara kusala) 

• Bốn tâm quả vô sâc (arũpãvacara vipãka) 

• Bốn tâm duy tác vô sâc (arũpãvacara kriyã) 

• Bốn tâm thiện siêu thế (lokuttara kusala) 

• Bốn tâm quả siêu thế (lokuttara vipãka) 

Ghi Chú : Mỏi sát-na tâm được đi kèm theo bởi 
những tâm sở tương ứng của nó. Thật vậy, tâm được 
phân chia thành 89 loại dựa vào những tâm sở cụ thể đi 
kèm với mỗi tâm. ở bất kỳ thời điểm nào, chỉ có một 
tâm trong những tâm này, cùng với những tâm sở có liên 
quan với nó, là có thể sanh lên. 

Tám Tâm Tham: Giống như điện cung cấp năng 
lượng cho một cỗ máy, chính một trong tám tâm tham 
cung cấp năng lượng cho những hoạt động bất thiện của 
chúng ta như trộm cướp, lường gạt, tà dâm, ngoại tình, 
tiêu thụ các chất say và các chất kích thích, và vân vân. 
Ví dụ, tại thời điểm trộm cướp, một trong tám tâm tham 
và các tâm sở của nó cùng với các sâc pháp do tâm tạo 
sanh lên. Tâm đó và các tâm sở của nó có quan hệ hỗ 
tương với nhau do bởi năng lực của Câu Sanh Duyên (1), 
và hỗ trợ cho các sâc pháp do tâm tạo của chúng thông 
qua năng lực của Câu Sanh Duyên (4). Các sâc pháp do 
tâm tạo cũng có quan hệ với nhau thông qua năng lực 
của Cẩu Sanh Duyen (2 & 5). 

Ghi Chú : Những con số trong ngoặc là những con 
SỐ trong Phần Chuyển Ngữ của mục PãỊi Trích Dẫn. 

Hai Tâm Sân: Một trong hai tâm sân luôn luôn đi 
theo sau các hành động bất thiện như sát sanh, đánh 
đập, chửi rủa, nói sau lưng, nói chia rẽ, nói xấu người 
khác và vân vân. Ví dụ, bị thúc đẩy bởi sự tức giận hay 


118 




Duyên Hệ Trong Đời Sông Bình Nhật 


Câu Sanh Duyên 


sân hận, chúng ta có khuynh hướng giết chết một con 
muỗi đã chích chúng ta, hoặc thậm chí tàn sát hàng ngàn 
người trong một cuộc chiến. Tâm sân đó và các tâm sở 
của chúng có quan hệ hỗ tương với nhau thông qua năng 
lực của Câu Sanh Duyên (i), và hỗ trợ các sâc pháp do 
tâm tạo của chúng thông qua năng lực của Câu Sanh 
Duyên (4). Các sâc pháp do tâm tạo làm duyên cho nhau 
thông qua năng lực của Câu Sanh Duyên (2 & 5). 

Hai Tâm Si: “Moha” trong PãỊi có hai nghĩa: sự 
thiếu hiểu biết (apatipatti avijjã) và ảo tưởng tức là sự 
hiểu sai lầm (micchã-patipatti avijjã). Tâm si (thiếu hiểu 
biết hoặc hiểu sai lầm) thì luôn luôn được đi kèm theo 
bởi hoài nghi (vicikicchã) hoặc bởi những suy nghĩ mông 
lung và lo lâng (uddhacca-kukkucca). Những trạng thái 
tinh thần này đang thị hiện ra khi chúng ta đang suy 
nghĩ ngớ ngẩn (uddhacca), trò chuyện vô ích và hành 
động rồ dại. Ví dụ, theo truyền thống cổ xUa tại Ấn Độ, 
người vỢ được xem là có nghĩa vụ phải nhảy vào đống 
lửa mà xác người chồng đang được hỏa táng trong đó để 
chứng tỏ lòng trung thành của bà. Những hành động ngu 
dốt hay những phong tục điên rồ như vậy có gốc rễ trong 
tâm si và những tâm sở của nó. Cũng với tâm si này mà 
chúng ta cảm nhận và ứng xử giống như là chúng ta sẽ 
chẳng bao giờ chết đi. Nói một cách khác, những suy 
nghĩ và hành vi của chúng ta được chỉ đạo bởi cảm nhận 
rầm lạc về “cái tôi” hay “cua tôi”, hay về sự thường hằng, 
sự an lạc và bản ngã. Tâm và những tâm sở liên quan 
trong những hành động, lời nói và suy nghĩ ngu dốt như 
vậy có quan hệ hỗ tương với nhau và hỗ trợ những sâc 
pháp đi cùng với chúng thông qua năng lực của Câu 
Sanh Duyên (1 & 4 tương ứng). Những sâc pháp do tâm 
tạo cũng có liên quan với nhau thông qua năng lực của 
Câu Sanh Duyên (2 & 5). 
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Mười Tám Tâm Vô Nhân: Có những loại tâm cụ 
thể không có kết hợp với bất kỳ một nhân nào trong sáu 
nhân, tức là tham, sân, si, vô tham, vô sân, vô si. Chúng 
bao gồm mười tám tâm: bảy tâm quả bất thiện, tám tâm 
quả thiện vô nhân và ba tâm duy tác vô nhân. 

• Bảy tâm quả bất thiện bao gồm năm tâm giác 
quan (thấy, nghe, vân vân), tâm tiếp thâu và tâm quan 
sát. Đây là những kết quả của các nghiệp bất thiện (được 
tạo thành do bởi mười hai tâm bất thiện) mà chiing ta đã 
thực hiện trong những kiếp sống quá khứ. Do đó, như là 
một kết quả của các nghiệp xấu, các điều kiện hội đủ cho 
chúng ta thấy những đối tượng không được khao khát, 
nghe những ngôn từ nặng nề, và vân vân. Trong số bảy 
tâm này, tâm quan sát là tâm duy nhất làm chức năng 
của tâm tục sinh cho những chúng sanh đau khổ như là 
chúng sanh trong địa ngục, các thú vật và các hạng ma 

quỷ. 

• Tám tâm quả thiện vô nhân là như trên, cộng 
thêm một tâm quan sát nữa được đi kèm theo bởi thọ hỷ. 
Tám tâm này là những kết quả của các nghiệp thiện 
(được tạo thành do tám tâm đại thiện) mà chúng ta đã 
thực thiện trong những kiếp sống quá khứ. Do đó, như là 
một kết quả của các nghiệp tốt, chúng ta có cơ hội để 
thấy, nghe hay trải nghiệm những cảnh giác quan hài 
lòng và đáng được khao khát. Trong số tám tâm này, tâm 
quan sát (thọ xả) thực hiện chức năng của tâm tục sinh 
cho những người nhân loại bị khuyết tật bẩm sinh. 
Những chúng sanh như vậy được gọi là những người lạc 
vô nhân hay những người thiện vô nhân, trong khi 
những thú vật, các hạng ma quỷ và chúng sanh trong địa 
ngục là những người khổ hay những người bất thiện vô 
nhân. 
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• Ba tâm duy tác vô nhân là: tâm hướng ngũ môn 
(panca-dvãrãvajjana), tâm hướng ý môn (mano-dvãrã- 
vajjana), và tâm tiếu sinh (hasituppãda) của vị A-la-hán 
(Ấrahatta). 

Mỗi một trong số mười tám tâm vô nhân này có 
quan hệ hỗ tương với những tâm sở của nó. Đặc biệt, 
mỏi một trong số hai tâm hữu phần (tục sinh) vô nhân 
sanh lên cùng với những tâm sở tương ứng và sâc pháp 
do nghiệp tạo của nó. Chúng có quan hệ hỗ tương với 
nhau tại thời điểm thụ thai (tức là thời điểm tục sinh) 
thông qua năng lực của Câu Sanh Duyên (3). Trong suốt 
đời sống bình nhật, tâm và các tâm sở có quan hệ hỗ 
tương, và cũng hỗ trợ cho các sâc pháp do tâm tạo của 
chúng thông qua năng lực của Câu Sanh Duyên (1 & 4 
tương ứng). Các sâc pháp do tâm tạo đi cùng với chúng 
cũng có liên quan lẫn nhau thông qua năng lực của Câu 
Sanh Duyên (2 & 5 tương ứng). Mỗi một trong những 
tâm vô nhân còn lại cùng sanh lên với những tâm sở đi 
cùng với nó. Chúng có quan hệ hỗ tương với nhau và hỗ 
trợ các sâc pháp do tâm tạo của chúng thông qua năng 
lực của Câu Sanh Duyên (1 & 4 tương ứng). 

Tám Tâm Đại Thiện: Có tám tâm đại thiện (xin 
hãy xem Phụ Lục 1). Thông qua một trong số chúng, 
chúng ta thực hiện những hành động thiện như bố thí 
(dãna), trì giới (sĩla), cung kỉnh (apacãyana), phục vụ 
(veyyãvacca), hồi hướng phước (patti-dăna), hoan hỷ 
phước (pattãnumodana), học Pháp (Dhamma-savana), 
dạy Pháp (Dhamma-desanã), phát triển thiền chỉ 
(samatha-bhãvanã) và phát triển thiền minh sát 
(vipassanã-bhãvanã). Như vậy, một trong tám tâm này 
và các tâm sở của nó cùng sanh lên và có quan hệ hỗ 
tương với nhau và hỗ trợ các sâc pháp do tâm tạo của 
chúng thông qua năng lực của Câu Sanh Duyên (1 & 4 
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tương ứng). Những sâc pháp do tâm tạo cũng có quan hệ 
lẫn nhau thông qua năng lực của Câu Sanh Duyên (2 & 

5 ). 

Tám Tâm Đại Quả: Tám tâm đại quả (cùng với 
tám tâm quả thiện vô nhân) là những kết quả của những 
nghiệp thiện (được tạo thành do bởi tám tâm đại thiện) 
mà chúng ta đã thực hiện trong những kiếp sống quá 
khứ. Một trong tám tâm quả này làm chức năng của tâm 
tục sinh cho những người nhân loại bình thường (tức là 
người không có khuyết tật bẩm sinh) và tất cả các hạng 
thiên nhân. Trong số tám tâm này, bốn tâm được kết 
hợp với hai nhân, đó là vô tham (tức là không ích kỷ) và 
vô sân (tức là lòng từ), mà không có vô si (tức là trí tuệ), 
và những tâm còn lại thì có tất cả ba nhân. Như vậy, 
những người với tâm tục sinh hai nhân được gọi là người 
nhị nhân; họ có thể có học vấn cao, nhưng không đủ 
sáng suốt để giác ngộ, trong khi có những người tam 
nhân mặc dầu không có học vấn nhưng lại đủ sáng suốt 
để giác ngộ hoàn toàn. Tại thời điểm thụ thai (hay tục 
sinh) của họ, một trong tám tâm này, các tâm sở của nó 
và sâc pháp do nghiệp tạo cùng sanh lên và có quan hệ 
hỗ tương với nhau thông qua năng lực của Câu Sanh 
Duyên (3). Cùng loại tâm này, mà được nhâc đến là tâm 
hữu phần (bhavanga) và tâm tử (cuti) hay tâm na cảnh 
(tadãrammana) trong những ngữ cảnh khác, cùng sanh 
lên với những tâm sở của nó. Tâm này và những tâm sở 
của nó có quan hệ hỗ tương với nhau và tạo nên điều 
kiện hay duyên cho các sâc pháp do tâm tạo thông qua 
năng lực của Câu Sanh Duyên (1 & 4 tương ứng). Các sâc 
pháp do tâm tạo cũng có quan hệ hỗ tương với nhau 
thông qua năng lực của Câu Sanh Duyên (2 & 5). 

Tám Tâm Đại Duy Tác: Tám tâm đại duy tác 
(mahã-kriyã) này thì giống như tám tâm đại thiện 
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(mahã-kusala) trong việc tạo lập nên các hành động tốt 
đẹp như bố thí, trì giới, vân vân. Một trong tám tâm đại 
duy tác và các tâm sở của nó hiển thị khi một vỊ A-la-hán 
(Arahat) (tức là một vị đã giác ngộ hoàn toàn) thực hiện 
những hành động tốt đẹp. Chúng cùng sanh lên và có 
quan hệ hỗ tương với nhau và hỗ trợ các sâc pháp do 
tâm tạo của chúng thông qua năng lực của Câu Sanh 
Duyên (i & 4 tương ứng). Các sâc pháp do tâm tạo cũng 
có quan hệ với nhau thông qua năng lực của Câu Sanh 
Duyên (2 & 5). 

Các Tâm sắc Giới, Vô sắc Giới Và Siêu Thế: 

Những tâm này sẽ được thảo luận sau trong phần Thiền 
Na Duyên và Đồ Đạo Duyên một cách tương ứng. 
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Hỗ Tương Duyên 
(Annamanna-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 5) 

1. Cattãro khandhă arũpino annamanna-paccayena 
paccayo. 

2. Cattãro mahã-bhũtã annamanna-paccayena 
paccayo. 

3. Okkantikkhane nãma-rũpaĩn annamanna- 
paccayena paccayo. 

Phan Chuyền Ngữ 

1. Bốn danh uẩn có quan hệ hỗ tương với nhau 
thông qua năng lực của Hỗ Tương Duyên. 

2. Bốn sâc tứ đại có quan hệ hỗ tương với nhau 
thông qua năng lực của Hỗ Tương Duyên. 

3. Tại thời điểm tục sinh (thụ thai), danh pháp và 
sâc pháp (vật chất) có quan hệ hỗ tương với nhau thông 
qua năng lực của Hỗ Tương Duyên. 

Ghi chú : Loại Hỗ Tương Duyên (annamanna- 
paccayena paccayo) này thì tương đương với các chi 1-3 
của Câu Sanh Duyên (sahajãta-paccayo). 
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Y Chỉ Duyên 
(Nissaya-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 5) 

1. Cattãro khandhã arũpino annamannam nissaya- 
paccayena paccayo. 

2. Cattãro mahã-bhũtã annamannain nissaya- 
paccayena paccayo. 

3. Okkantikkhane nãma-rũpaĩn annamannain 
nissaya-paccayena paccayo. 

4. Citta-cetasikă dhammã citta-samutthãnãnaĩn 
rũpãnain nissaya-paccayena paccayo. 

5. Mahãbhũtã upãdã-rũpãnaĩn nissaya-paccayena 
paccayo. 

6. Cakkhãyatanain cakkhu-vinnãnadhãtuyã 

tamsampayuttãnanca dhammãnaĩn nissaya-paccayena 
paccayo. (Điều này cũng như vậy cho sota, ghãna, jivhã, 
và kãya) 

7. Yam rũpam nissaya mano-dhãtu ca 
manovinnãna-dhãtu ca vattanti, tam rũpam mano- 
dhãtuyã ca mano-vinnãna-dhãtuyã ca 
tamsampayuttakănanca dhammănam nissaya- 
paccayena paccayo. 

Phan Chuyền Ngữ 

1. Bốn danh uẩn làm duyên hỗ trợ lẫn nhau thông 
qua năng lực của Y Chỉ Duyên. 
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2. Bốn sâc tứ đại (tức là đất, gió, lửa và nước) làm 
duyên hỗ trợ lẫn nhau thông qua năng lực của Y Chỉ 
Duyên. 

3. Tại thời điểm tục sinh (thụ thai), danh và sâc 
làm duyên hỗ trợ lẫn nhau thông qua năng lực của Y Chỉ 
Duyên. 

4. Các tâm và những tâm sở đi cùng của chúng làm 
duyên hay điều kiện cho sâc pháp do tâm tạo thông qua 
năng lực của Y Chỉ Duyên. 

5. Các sâc tứ đại làm duyên hay điều kiện cho sâc y 
sinhi thông qua năng lực của Y Chỉ Duyên. 

6. Nhãn vật làm duyên cho nhãn thức giới và các 
tâm sở đi cùng của nó thông qua năng lực của Y Chỉ 
Duyên. (Điều này cũng tương tự cho các tâm giác quan 
còn lại) 

7. Phụ thuộc vào sâc pháp nào đó, ý giới và ý thức 
giới sanh lên. Sâc pháp đó làm duyên cho những ý giới, ý 
thức giới và các tâm sở đi cùng với chúng thông qua 
năng lực của Y Chỉ Duyên. 

Ghi Chú : Các mục 1 cho đến 5 thì giống như các 
điều mục của Câu Sanh Duyên, trong khi mục 6 và 7 thì 
giống với các điều mục của Tiền Sanh Duyên mà sẽ được 
giải thích sau này. 


1 Tất cả các sâc pháp, ngoại trừ bốn sâc tứ đại, được xem là 
“sâc y sinh”. 
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Cận Y Duyên 
(Upanissaya-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 5-6) 

1. Purimã purimã kusalã dhammã pacchimãnam 
pacchimãnain kusalãnain dhammãnain upanissaya- 
paccayena paccayo. 

2. Purimã purimã kusalã dhammã pacchimãnain 
pacchimãnain akusalãnain dhammãnain kesanci 
upanissaya-paccayena paccayo. 

3. Purimã purimã kusalã dhammã pacchimãnain 
pacchimãnain abyãkatãnain dhammãnain upanissaya- 
paccayena paccayo. 

4. Purimã purimã akusalã dhammã pacchimãnain 
pacchimãnain akusalãnain dhammãnain upanissaya- 
paccayena paccayo. 

5. Purimã purimã akusalã dhammã pacchimãnain 
pacchimãnain kusalãnain dhammãnain kesanci 
upanissaya-paccayena paccayo. 

6. Purimã purimã akusalã dhammã pacchimãnain 
pacchimãnain abyãkatãnain dhammãnain upanissaya- 
paccayena paccayo. 

7. Purimã purimã abyãkatã dhammã pacchimãnain 
pacchimãnain abyãkatãnain dhammãnain upanissaya- 
paccayena paccayo. 

8. Purimã purimã abyãkatã dhammã 
pacchimãnain pacchimãnain kusalãnain dhammãnaĩn 
upanissaya-paccayena paccayo. 
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9. Purimã purimã abyãkatã dhammã 
pacchimãnam pacchimãnain akusalãnain dhammãnain 
upanissaya-paccayena paccayo. 

10. Utu-bhojanampi upanissaya-paccayena 

paccayo; puggalopi upanissaya-paccayena paccayo; 
senãsanampi upanissaya-paccayena paccayo. 

Phan Chuyền Ngữ 

1. Những pháp thiện đi trước làm duyên cho những 
pháp thiện đi sau thông qua năng lực của Cận Y Duyên. 

2. Những pháp thiện đi trước làm duyên cho những 
pháp bất thiện đi sau không phải ngay lập tức thông qua 
năng lực của Cận Y Duyên. 

3. Những pháp thiện đi trước làm duyên cho những 
pháp vô ký đi sau thông qua năng lực của Cận Y Duyên. 

4. Những pháp bất thiện đi trước làm duyên cho 
những pháp bất thiện đi sau thông qua năng lực của Cận 
Y Duyun. 

5. Những pháp bất thiện đi trước làm duyên cho 
những pháp thiện đi sau không phải ngay lập tức thông 
qua năng lực của Cận Y Duyên. 

6. Những pháp bất thiện đi trước làm duyên cho 
những pháp vô ký đi sau thông qua năng lực của Cận Y 
Duyên. 

7. Những pháp vô ký đi trước làm duyên cho những 
pháp vô ký đi sau thông qua năng lực của Cận Y Duyên. 

8. Những pháp vô ký đi trước làm duyên cho 
những pháp thiện đi sau thông qua năng lực của Cận Y 
Duyên. 
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9. Những pháp vô ký đi trước làm duyên cho những 
pháp bất thiện đi sau thông qua năng lực của Cận Y 
Duyên. 

10. Thời tiết, vật thực, (và vân vân) làm duyên hay 
điều kiện thông qua năng lực của Cận Y Duyên; một con 
người cũng là duyên hay điều kiện thông qua năng lực 
của Cận Y Duyên; nơi trú ngụ cũng là duyên hay điều 
kiện thông qua năng lực của Cận Y Duyên. 

Ba Loại Cận Y Duyên 

Loại Cận Y Duyên này gồm có ba như sau: 

1. Cảnh Cận Y Duyên (Ãramman’ũpanissaya). 

2. Vô Gián Cận Y Duyên (Anantar’ũpanissaya). 

3. Thường Cận Y Duyên (PakaTũpanissaya). 

Loại thứ nhất thì giống với Cảnh Duyên-2 và loại 
thứ hai thì giống với Vô Gián Duyên. Như vậy, chỉ có loại 
thứ ba sẽ được giải thích ở đây. 
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Thường Cận Y Duyên 
(Pakatũpanissaya) 

Thiện (Kusala) Làm Duyên Cho 
Thiện (Kusala) (Pakatũpanissaya-i) 

Như đã được nhâc đến ở trên, loại duyên 
(Patthãna) thứ chín này có mười phần. Phần thứ nhất 
nói rằng: “Những pháp thiện đi trước làm duyên cho 
những pháp thiện đi sau thông qua năng lực của Cận Y 
Duyên.” 

BcT Thí Và Trì Giới (Dãna, Sĩla) 

Những tâm sở thiện (kusala cetasika) bao gồm tín 
(saddha), niệm (sati), tàm (hiri) và úy (ottappa), vô 
tham (alobha), vô sân (adosa), vô si (amoha) và vân vân. 
Những tâm sở thiện này khuyến khích chúng ta làm các 
việc thiện như bố thí, trì giới và tham thiền. Thêm nữa, 
khi chúng ta thấy những lợi ích của những việc thiện 
này, niềm tin của chúng ta vào chúng tăng lên, sự hiểu 
biết (pannã) về chúng trở nên sâu sâc hơn, và tâm từ ái 
của chúng ta với mọi người trở nên mạnh mẽ hơn. Như 
vậy, pháp thiện (kusala) đi trước làm duyên hay là điều 
kiện cho pháp thiện (kusala) đi sau. Hơn nữa, các hành 
động bố thí và trì giới của chúng ta dẫn đến một đời 
sống sung túc đầy đủ, mang lại cho chúng ta những cơ 
hội thực hành nhiều thiện pháp hơn. Có nhiều người 
giàu dùng tài sản của mình phục vụ cho những người 
thiếu kém và có nhu cầu, thay vì để thỏa mãn những 
khoái lạc của chính mình. Như vậy, những pháp thiện 
(kusala) đi trước làm duyên hay là điều kiện cho những 
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pháp thiện (kusala) đi sau thông qua năng lực của 
Thường Cận Y Duyêni. 

Tham Thiên (Bhãvanã) 

Sự phát triển thiền chỉ (samatha) và thiền quán 
(vipassanã) là những hành động thiện mà được gọi là 
Đại Thiện. Theo cách tự nhiên, chúng sẽ dẫn đến những 
trạng thái thiện cao hơn như là an trú định (mahaggata- 
kusala), các tuệ minh sát (vipassana-kusala) và sự giác 
ngộ (magga-kusala). Hơn nữa, chúng là ba-la-mật 
(pãramĩ) của chúng ta (tức là phước báu chúng ta tích 
trữ trong suốt vòng luân hồi) mà sẽ mang đến sự giác 
ngộ (magga-kusala) cho chúng ta trong một kiếp sống 
tương lai nào đó. Như vậy, những pháp thiện (kusala) đi 
trước là duyên hay điều kiện cho những pháp thiện đi 
sau thông qua năng lực của Thường Cận Y Duyên 
(pakatũpanissaya). 

Để phát triển thiền chỉ (samatha), chúng ta phải 
tập trung tâm trí của mình vào một đối tượng duy nhất 
như là hơi thở ra vào hay một đề mục hành thiền như là 
cái đĩa bâng đất (pathavĩ-kasiụa), ngọn lửa không 
chuyên động của một cây đèn cầy (tejo-kasina), nước 
trong sạch trong một ly nước (ãpo-kasina) và vân vân. 


1 BỐ thí (dãna) và trì giới (sĩla) theo nghĩa chân đế là một 
trong tám tâm đại thiện. Khi làm việc đổng lực Qavana), một trong 
tám tâm này thông thường lặp lại bảy lần trong một lộ tâm đơn lẻ. 
Và hàng triệu những lộ tâm như vậy tạo lập nên các hành động bố 
thí (dãna) và trì giới (sĩla) của chúng ta. Trong vòng mỗi một lộ tâm, 
đổng lực thiện (kusala javana) đi trước làm duyên hay là điều kiện 
cho đổng lực thiện (kusala javana) đi sau thông qua năng lực của Vô 
Gián Duyên (anantara), Đẳng Vô Gián Duyên (samanantara), Trùng 
Dụng Duyên (ãsevana), Vô Hữu Duyên (natthi), Lý Khứ Duyên 
(vigata) cùng với loại Thường Cận Y Duyên (pakatũpanissaya) này. 
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Sau một khoảng thời gian nào đó, tâm trí của chúng ta 
trở nên tập trung một cách hoàn toàn trên hay an trú 
một cách trọn vẹn trong đề mục thiền đó. Sự tập trung 
hay sự thẩm thấu mạnh mẽ như vậy được gọi là thiền 
(jhãna). Trong tiến trình này, sự tập trung (kusala) đi 
trước làm duyên hay là điều kiện cho sự tập trung đi sau 
một cách liên tiếp cho đến lúc có sự chứng đâc thiền 
(jhãna) thông qua năng lực của Thường Cận Y Duyên 
(pakatũpanissaya). 

Để phát triển trí tuệ minh sát (vipassanã), chúng ta 
phải thực hành thiền minh sát (vipassanã) cho đến khi 
có sự giác ngộ đạo (magga) bâng cách quán sát bốn pháp 
như là thân (kãya), thọ (vedanã), tâm (citta) và pháp 
(dhamma). về thân, chúng ta phải quan sát tất cả các 
hoạt động của cơ thể như đi, đứng, ngồi, nghiêng, cúi 
hay co duỗi chân tay, nhâm mở mât, sự phồng xẹp của 
bụng và vân vân. Cũng theo cách này, chúng ta phải ghi 
nhận những cảm thọ hài lòng hoặc không hài lòng 
(vedanã), các suy nghĩ tốt hay xấu (citta) và các đối 
tượng chung như thấy, nghe, vân vân (dhamma). Chúng 
ta phải quan sát chúng một cách bị động ngay thời điểm 
chúng trở nên rõ ràng đối với chúng ta theo phương 
cách không phân tích, không biện giải hay không đánh 
giá, và không mong đợi bất cứ cái gì xảy ra hoặc không 
xảy ra. 

Tuy nhiên, lúc ban đầu, để phát triển định hay sự 
tập trung, chúng ta được khuyến khích là nên tập trung 
vào một đối tượng cố định chẳng hạn như sự phồng xẹp 
của bụng trong suốt quá trình ngồi thiền, và tập trung 
vào bàn chân trong suốt quá trình kinh hành. Khi đã có 
sự chú tâm và quen thuộc với những đề mục này rồi, thì 
chúng ta cần quan sát bất kỳ một trong bốn hiện tượng 
ngay thời điểm chúng trở nên hiện rõ để rồi chúng ta có 
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thể thấy chúng như chúng thật là. Nếu chúng ta muốn 
thấy tia chớp chẳng hạn, chúng ta cần phải thấy nó ngay 
thời điểm nó xẹt ra. Cũng theo cách này, nếu chúng ta 
muốn thấy các pháp thật vượt ra ngoài những ảo giác, 
chúng ta phải thấy chúng ngay thời điểm chúng hiển thị. 
Cho nên, tuệ minh sát dần dần và từng bước chín muồi 
cho đến khi chúng ta trở nên giác ngộ. Do đó, sự tập 
trung và các tuệ minh sát (kusala) đi trước là duyên hay 
điều kiện cho những pháp cùng loại đi sau cho đến tận 
lúc chứng đạt đạo (magga) giác ngộ (kusala) thông qua 
năng lực của Thường Cận Y Duyên (pakatũpanissaya). 

Thiện (Kusala) Làm Duyên Cho Bất 

Thiện (Akusala) 
(Pakatũpanissaya-2) 


Trong loại duyên (Patthãna) thứ chín này, phần 
thứ hai có nói: “Thiện đi trước làm duyên cho bất thiện 
đi sau không phải ngay lập tức thông qua năng lực của 
Thường Cận Y Duyên.” 

Các pháp thiện của chúng ta (ngoại trừ sự giác ngộ 
đạo (magga)i) thông thường thì khuyến khích chúng ta 
làm các điều thiện. Tuy nhiên, đôi lúc, nếu chúng ta mất 
niệm hay mất sự chú tâm, chúng dẫn chúng ta đến 
những pháp bất thiện như tà kiến (ditthi), ngã mạn 
(mãna), si mê (moha), ganh tỵ (issã) và vân vân. Ví dụ, 
khi chúng ta rộng lượng, chúng ta có thể trở nên tự hào 
về nó và xem những người không rộng lượng như mình 
là thấp kém. Loại ngã mạn này cũng có thể xảy ra khi 


1 Các pháp thiện trong phần duyên (patthãna) này không bao 
gồm sự giác ngộ đạo (magga) vì không có cách nào mà nó có thể làm 
duyên cho pháp bất thiện. 
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chúng ta hành trì giới luật. Như vậy, sự rộng lượng hay 
việc hành trì giới luật cồ thể dẫn đến pháp bất thiện. 
Thêm vào đó, sự rộng lượng hay việc trì hành giới luật 
của chúng ta luôn luôn cho kết quả là sự giàu sang, 
nhưng chúng ta có thể sử dụng sự giàu sang đó không 
đúng cách thông qua những hành động bất thiện như 
đàng điếm hay hút sách. 

Đối với thiện chỉ tịnh (samatha), sự an trú định 
luôn luôn làm cho chúng ta định tỉnh và an lạc vì nó giữ 
cho tâm trí của chúng ta khỏi những phiền não tinh 
thần. Như vậy, chúng ta có thể trở nên dính mâc vào nó, 
tự hào về nó và xem những người chưa phát triển được 
cấp độ định cao như vậy là thấp kém. Trong lịch sử, đã 
có những hành giả với thiền định thể hiện năng lực thần 
thông để hại hay thậm chí giết chết những người khác. 
Ví dụ, Devadatta đã thể hiện thần thông va thuyết phục 
hoàng tử Ajãtasattu giết chết vua cha của mình. Trong 
trường hợp của minh sát (vipassanã), chúng ta có 
khuynh hướng dính mâc vào sự an vui và tĩnh lặng tuyệt 
diệu mà có thể xảy ra tại tầng tuệ sanh diệt 
(udayabbaya-nãna). Và kết quả là tiến độ piiát triển tâm 
linh của chúng ta bị ngưng trệ tại đó trừ phi chúng ta có 
kiến thức hiểu biết hay có sự hướng dẫn thích ứng từ 
một vị thầy. Như vậy, thiện (kusala) có thể làm duyên 
hay điều kiện cho bất thiện (akusala) thông qua năng lực 
của Thường Cận Y Duyên. 


Ghi Chú : Trong phần này, cụm từ “không phải 
ngay lập tức” có nghia là thiện (kusala) có thể dan đến 
hay đưa đến bất thiện (akusala) nhưng không phải tức 
thì như trong trường hợp của Vô Gián Duyên (anantara- 
paccayo). 


134 




Duyên Hệ Trong Đời Sông Bình Nhật 


Thường Cận Y Duyên 


Thiện (Kusala) Làm Duyên Cho Vô 
Ký (Abyãkata) (Pakatũpanissaya-3) 

Phần thứ ba nói như sau: “Thiện (kusala) đi trước 
làm duyên hay là điều kiện cho vô ký (abyãkata) đi sau.” 

Chính sự can đảm về mặt tinh thần của chúng ta 
(tức là một loại thiện (kusala)) làm cho chúng ta đủ 
mạnh để chịu đựng hay hứng chịu các sự đau đớn cùng 
cực (mà là một dạng vô ký (abyãkata)) để tránh tội lỗi và 
để làm thiện. Chính sự rộng lượng của chúng ta (kusala) 
làm cho chúng ta có thể hy sinh tài sản và sự an lạc (mà 
là một dạng vô ký (abyãkata)). Chính sự tốt bụng và sự 
hiểu biết của chúng ta (kusala) làm cho chúng ta có thể 
hứng chịu hay chịu đựng những đau khổ (abyãkata) để 
giúp những người khác. Chính sự nỗ lực khôn ngoan 
(kusala) giúp tạo nên sự an lạc và dung hòa (abyãkata) 
trong xã hội nhân loại của chúng ta. Trên hành tinh này, 
luật rừng liên tục thống trị trong đời sống của các thú 
vật. Những thú vật lớn hơn và mạnh hơn ăn những thú 
vật nhỏ hơn và yếu hơn trên mặt đất cũng như trong đại 
dương. Thậm chí trong xã hội được gọi là văn minh của 
chúng ta, có nhiều người đã lợi dụng sự yếu đuối của 
người khác và tận hưởng thành công trên mồ hôi và 
nước mât của những người khác. Theo nghĩa này, nhiều 
người trong số chúng ta thật ra chẳng khác gì nhiều với 
các thú vật. Tuy nhiên, may mân thay, những trạng thái 
tinh thần thiện của chúng ta như sự tốt bụng và sự hiểu 
biết (kusala) luôn mang lại cho chúng ta sự an lạc, hòa 
bình và sự dung hòa (mà là một dạng vô ký (abyãkata)) 
trong xã hội của chúng ta. Đó là cách thiện (kusala) làm 
duyên hay là điều kiện cho vô ký (abyãkata) thông qua 
năng lực của Thường Cận Y Duyên. 
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Thêm vào đó, những nghiệp thiện (kusala kamma) 
của chúng ta mang lại những kết quả tốt đẹp tương ứng 
(abyãkata). Ví dụ, là kết quả của bo thí (dãria) và tri giới 
(sĩla), chúng ta sẽ đạt được sự tục sinh đầy an lạc trong 
cảnh giới nhân loại và các thiên giới; là kết quả của thiền 
(jhãna), chúng ta sẽ tái sanh vào các cõi Phạm thiên 
(Brahma). Như vậy, các trạng thái tinh thần thiện 
(kusala) của chúng ta mang lại các pháp vô ký 
(abyãkata) tốt đẹp mà bao gồm những tâm tục sinh tốt 
đẹp, cơ thể xinh đẹp và mạnh khỏe cùng với các giác 
quan lành mạnh. Điểm này sẽ được giải thích chi tiết sau 
này trong phần Nghiệp (Kamma) Duyên. Hơn nữa, 
những trạng thái thiện của những đạo giác ngộ (magga- 
kusala) thì lập tức đưa đến những quả giác ngộ (phala- 
abyãkata) tương ứng. Như vậy, thiện (kusala) làm duyên 
hay là điều kiện cho vô ký (abyãkata) thông qua năng lực 
của Thường Cận Y Duyên. 

Bất Thiện (Akusala) Làm Duyên Cho 

Bất Thiện (Akusala) 
(Pakatũpanissaya-4) 


Phần thứ tư nói như sau: “Những pháp bất thiện 
(akusala) đi trước làm duyên hay là điều kiện cho những 
pháp bất thiện (akusala) đi sau thông qua năng lực của 
Thường Cận Y Duyên.” 


Những pháp bất thiện (akusala) như tham lam, ích 
kỷ, tức giận, sân hận, si mê, ngã mạn hay sự phân biệt, tà 
kiến, vân vân, luôn luôn dẫn dât chúng ta đến việc thực 
hành những hành động bất thiện (akusala) như sát sanh, 
trộm cướp, vân vân. Chính những người tham lam và ích 
kỷ là những người tham dự vào những hành động trái 
pháp luật như buôn bán thuốc nghiện ngập hay buôn 
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người. Trong lịch sử, việc ham muốn quyền lực đã làm 
cho người lãnh đạo sát hại hàng ngàn người đồng loại 
cũng là một chuyện không quá bất thường. Chính do sân 
hận hay sự phân biệt mà loài người phạm vào các hành 
động tội lỗi như triệt sát một chủng tộc. Những người 
tliiêu hiểu biết thường làm rihững việc rồ dại và vớ vẩn 
mà có hại cho cả chính họ và những người khác. Vào 
những ngày xa xưa đã có nhiều người bám giữ tà kiến 
cho ràng chính các vị thần thánh đã tạo ra những thiên 
tai như giông bão, động đất, cháy rừng, vân vân. Cho 
nên, để làm hài lòng những vỊ thần thánh này, họ đã sát 
hại các thú vật hay thậm chí nhiều người để dâng hiến 
cho những vị đó. Như vậy, bất thiện (akusala) như tham 
(lobha), sân (dosa), si (moha), tà kiến (micchã-ditthi), 
vân vân, làm duyên hay là điều kiện cho bất thiện 
(akusala) theo sau như sát sanh, trộm cướp, vân vân, 
thông qua năng lực của Thường Cận Y Duyên. 

Bất Thiện (Akusala) Làm Duyên Cho 
Thiện (Kusala) (Pakatũpanissaya-5) 

Phần thứ năm nói ràng: “Pháp bất thiện (akusala) 
đi trước làm duyên hay là điều kiện cho pháp thiện 
(kusala) đi sau không phải ngay lập tức thông qua năng 
lực của Thường Cận Y Duyên.” 


Thông thường, những trạng thái tinh thần bất 
thiện của chúng ta thúc đẩy chúng ta thực hiện những 
hành động tội lỗi như sát sanh, trộm cướp, vân vân. Tuy 
nhiên, đôi lúc, những pháp bất thiện lại dẫn chúng ta 
đến việc thực hiện những hành động tốt đẹp như bố thí 
(dãna), trì giới (sĩla), vân vân. Do bởi việc khao khát có 
được sự tái sanh vào thiên giới chẳng hạn, một người có 
thể làm những việc thiện như bố thí (dãna), trì giới 
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(sĩla), vân vân. Sự tự cao tự đại của chúng ta (akusala) có 
thể khuyến khích chúng ta thực hiện những việc thiện để 
vượt trội những đối thủ của mình. Ân hận về tội lỗi của 
mình (akusala) có thể khuyến khích chúng ta làm những 
việc tốt (kusala). Vua Asoka của Ấn Độ đã trở thành một 
đế vương rất có quyền lực vào thời đó sau khi đã sát hại 
hàng trăm ngàn người trong một cuộc chiến tại khu vực 
Kalinga, một trong những cuộc chiến đẫm máu nhất 
trong lịch sử Ấn Độ. Tuy nhiên, cuộc chiến đó đã là điểm 
quay đầu cho ông trở thành một vị vua chính trực 
(dhammãsoka) mà sau này đã thực hiện một vài trong số 
những thiện pháp vĩ đại nhất trong lịch sử Phật giáo. 
Thậm chí chính Đức Pliật đã dạy trorig Tayo DỈiamma 
Suttak Anguttara-nikãya, rằng nếu không phải do tham, 
sân và si, thì thậm chí chính Đức Phật cũng đã không 
xuất hiện trên thế gian này. Như vậy, các pháp bất thiện 
(akusala) có thể làm duyên hay là điều kiện cho các pháp 
thiện (kusala) thông qua năng lực của Thường Cận Y 
Duyên. 

Bất Thiện (Akusala) Làm Duyên Cho 

Vô Ký (Abyãkata) 
(Pakatũpanissaya-6) 


Phần thứ sáu nói râng: “Những pháp bất thiện 
(akusala) đi trước làm duyên hay là điều kiện cho những 
pháp vô ký (abyãkata) đi sau thông qua năng lực của Cận 
Y Duyên.” 


1 ND: Xin độc giả hãy xem Kinh Không Thể Tăng Trưởng, 
Tăng Chi Bộ do Cố Hòa Thượng Thích Minh Châu dịch Việt 
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Những trạng thái tinh thần bất thiện (akusala) như 
tham lam, ham muốn, ích kỷ, sự giận dữ, sân hận, si mê, 
vân vân, làm duyên hay là điều kiện cho những pháp vô 
ký (abyãkata) như sự thoải mái thân xác, sự khó chịu 
thân xác, và sự nhập thiền quả (phala). Theo Thắng 
Pháp (Abhidhamma), sự đau nhức của chúng ta là kết 
quả tự nhiên của những hành động bất thiện (akusala). 
Ví dụ, những hình phạt đau đớn (abyãkata) là kết quả 
của những hoạt động phi pháp. Sự khao khát hay dính 
mâc dục trần (akusala) của chúng ta vào những vật sở 
hữu và thân quyến của mình thường mang lại cho chúng 
ta những nỗi đau cực lớn (abyăkata). Thậm chí những 
thú vật như chim chóc cũng phải trải qua nhiều sự khó 
khăn và đau đớn chỉ để được mang lại thực phẩm cho 
con của chúng. Chính sự ích kỷ, sân hận và ngã mạn 
(akusala) của chúng ta tạo nên những thứ vật chất nguy 
hại nhất trên thế giới này như các đầu đạn hạt nhân và 
những quả bom hydrogen (abyãkata). Thêm vào đó, 
nghiệp bất thiện (akusala kamma) mạnh thì cho quả 
trực tiếp vào khổ cảnh (abyãkata) do năng lực của 
Thường Cận Y Duyên. 


Theo lời dạy của Đức Phật, ham muốn vào sự sống 
và sự thiếu hiểu biết về những khiếm khuyết của nó là 
những điều chính yếu dẫn đến việc luân hồi không có 
điểm dừng của chúng ta, và tạo nên chúng ta là ai trong 
hiện tại. Như vậy, nó không phải là vô lý nếu chúng ta 
giả định rằng một con chim lấy mật (honey bird) chẳng 
hạn được sinh ra với mỏ đủ dài để thu nhặt phấn hoa chỉ 
vì do tổ tiên của nó đã khao khát được như vậy. Trong 
trường hợp này, sự khao khát (tức là pháp bất thiện đi 
trước) làm duyên hay là điều kiện cho cái mỏ dài của nó 
(các pháp vô ký đi sau) thông qua năng lực của Thường 
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Cận Y Duyên. Điều này cũng đúng trong trường hợp của 
con rùa có cái mai đủ cứng để che chở cho nó khỏi bị tấn 
công bởi những kẻ thù của nó; một con gấu Bâc cực có 
lông trâng là sự ngụy trang mang tính tự nhiên cho việc 
săn mồi trên tuyết, và vân vân. 

Về mặt tích cực, các pháp bất thiện (akusala) có thể 
mang lại cho chúng ta những kết quả tốt đẹp (abyãkata) 
theo cách nhất định nào đó. Ví dụ, để tẩy trừ những 
pháp bất thiện, một hành giả sẽ nỗ lực vượt bậc trong 
việc thực hành thiền minh sát (vipassanã) cho đến khi 
hành giả có thể an trú vào thiền quả (phala-samãpatti), 
tức là kết quả tốt đẹp của sự chứng đâc đạo (magga- 
kusala). Theo cách này, những pháp bất thiện, nếu được 
xử lý một cách khôn khéo, thì thậm chí có thể dẫn đến 
thiền quả (phala-samãpatti) (tức là vô ký (abyãkata)) 
giống như lửa có thể mang lại vô số những lợi ích cho 
chúng ta nếu được sử dụng một cách khôn khéo. Như 
vậy, những pháp bất thiện (akusala) làm duyên hay là 
điều kiện cho những pháp vô ký (abyãkata) thông qua 
năng lực của Thường Cận Y Duyên. Đó là lý do tại sao 
trong Kusala-tika, Panhavãra có giảng như sau: 

“Tham, sân, si, mạn, kiến và dục (sự khao khát) 
làm duyên hay là điều kiện cho sự đau đớn xác thân, sự 
khoái lạc xác thân và sự an trú trong thiền quả (phala) 
thông qua năng lực của Thường Cận Y Duyên. Các hành 
động tội lỗi làm duyên hay là điều kiện cho những kết 
quả tương ứng của chúng thông qua năng lực của 
Thường Cận Y Duyên.” 
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Vô Ký (Abyãkata) Làm Duyên Cho 

Vô Ký (Abyãkata) 
(Pakatũpanissaya-7) 

Phần thứ bảy nói râng: “Những pháp vô ký 
(abyãkata) đi trước làm duyên hay là điều kiện cho các 
pháp vô ký (abyãkata) đi sau thông qua năng lực của Cận 
Y Duyên.” 

Như đã được đề cập đến ở trước, các pháp vô ký 
bao gồm các tâm quả, các tâm duy tác, các tâm sở đi 
cùng của chúng và tất cả các sâc pháp. Các pháp vô ký 
như sự đau đớn thể xác hay sự khoái lạc thể xác làm 
duyên hay là điều kiện cho những pháp thích ứng đi sau 
của chúng. Thêm vào đó, những sâc pháp như thời tiết, 
vật thực, trú xứ, vân vân cũng là các pháp vô ký 
(abyãkata), làm duyên hay là điều kiện cho những pháp 
vô ký (abyãkata) đi sau. Ví dụ, Đức Phật (ND: Bồ-tát) đã 
thực hành thiền trọn đêm với nỗ lực tuyệt đỉnh dưới cội 
cây Bồ-đề (Bodhi) vào ngày trăng tròn của tháng Năm 
sau khi đã thọ dụng cháo sữa do tín nữ Sujãtã dâng 
cúng. Vào rạng sáng, Ngài đã chứng đạt sự giác ngộ đạo 
quả (magga-phala) và an trú trong thiền quả (phala- 
samãpatti) cả một tuần dưới cội cây đó. Trong trường 
hợp này, trú xứ (tức là cội cây Bồ-đề) và thực phẩm 
(cháo sữa) là những pháp vô ký (abyãkata) mà hiển 
nhiên đã góp phần vào việc an trú vào thiền quả (phala- 
samãpatti) của Ngài (thiền quả là pháp vô ký (abyãkata)) 
thông qua năng lực của Thường Cận Y Duyên. 

Hơn nữa, như đã được đề cập đến trong phần Kiến 
Thức Cơ Bản Vê Thắng Pháp, các hiện tượng vô thức 
trong thế gian đều được bao gồm trong các pháp vô ký. 
Theo Thâiig Pháp (Abliidhamma), tất ca chúng đeu được 
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sanh ra từ nhiệt lượng (utu), tức là yếu tố lửa theo nghĩa 
chân đế. Do đó, với sự kiện này, không phải là không 
hợp lý khi chúng ta giả định ràng tất cả các pháp vô tri, 
vô giác trên thế gian được khởi tạo từ mặt trời, mà là đại 
diện cho yếu tố lửa, và dần dần biến chuyển thành vô số 
vật thể khác nhau mà chúng ta thấy ngày nay. Tất cả các 
hiện tượng vật chất được bao gồm trong pháp vô ký 
(abyãkata). Do đó, chính là do năng lực của Thường Cận 
Y Duyên số 7 mà các pháp vô ký đi trước dần dần chuyển 
đổi thành những pháp đi sau cho đến khi chúng trở 
thành như chúng ngày nay. 

VÔ Ký (Abyãkata) Làm Duyên Cho 
Thiện (Kusala) (Pakatũpanissaya-8) 

Phần thứ tám nói như sau: “Các pháp vô ký 
(abyãkata) đi trước làm duyên hay là điều kiện cho 
những pháp thiện (kusala) đi sau thông qua năng lực của 
Cận Y Duyến.” 

Các hiện tượng mang tính kết quả như là sự đau 
khổ và sự an lạc, và các hiện tượng vật chất như là thời 
tiết, vật thực, trú xứ, vân vân là các pháp vô ký 
(abyãkata) mà làm duyên hay là điều kiện cho các pháp 
thiện (kusala) như là bố thí (dãna), trì giới (sĩla), sự 
chứng đâc thiền chỉ (jhãna), tuệ minh sát (vipassanã), sự 
giác ngộ đạo (magga), và vân vân. 


Một vài người có từ tâm và thông hiểu đến mức họ 
có thể chuyển sự đau khổ của mình thành những pháp 
thiện. Ví dụ, nếu họ bị ung thư và có chủ ý mãnh liệt 
muốn giúp những người cùng mang bệnh tật như vậy 
thoát khỏi căn bệnh quái ác như vậy, họ cống hiến tài 
sản của họ cho các nơi làm từ thiện và các tổ chức đang 
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nghiên cứu tìm giải pháp chữa trị bệnh ung thư. Như 
vậy, sự đau khổ của họ, tức là một pháp vô ký, làm duyên 
hay là điều kiện cho những pháp thiện của họ. Khi họ có 
sự an lạc sau khi được điều trị khỏi căn bệnh trầm kha 
như vậy, họ bố thí hay đóng góp từ thiện với mục đích 
mang lại cùng sự an lạc đó đến cho những bệnh nhân 
tương tự. Như vậy, sự đau khổ và sự an lạc (abyãkata) 
của một người có thể làm duyên hay là điều kiện cho 
những pháp thiện (kusala). 


Theo cách này, những hiện tượng vật chất như thời 
tiết, vật thực, trú xứ, vân vân (tức là những pháp vô ký 
(abyãkata)) cũng là một lực đẩy ở phía sau cho những 
pháp thiện (kusala) của những người khôn ngoan và từ 
ái như bố thí (dãna), trì giới (sĩla), thiền định (jhãna), 
tuệ minh sát (vipassanã), sự chứng ngộ đạo (magga). Ví 
dụ, có một vài hành giả trải qua nhiều năm sống cô lập 
để hành thiền tích cực trong rừng. Đối với họ, hoa và lá 
rơi rớt trên mặt đất thường được xem như là một sự 
nhắc nhở ràng mọi thứ là vô thường. Loại môi trường 
này mang lại cho họ cái cảm giác khẩn cấp mà khiến cho 
họ phải tinh cần nhiều hơn trong việc hành thiền. Như 
vạy, các hiện tượng vật chất như hõa lá (tức là vô ký 
(abyãkata)) làm duyên hay là điều kiện cho những pháp 
thiện (kusala) của những hành giả thông qua năng lực 
của Thường Cận Y Duyên. 
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Vô Ký (Abyãkata) Làm Duyên Cho 

Bất Thiện (Akusala) 
(Pakatũpanissaya-9) 


Phần thứ chín nói râng: “Các pháp vô ký (abyãkata) 
đi trước làm duyên hay là điều kiện cho các pháp bất 
thiện (akusala) đi sau thông qua năng lực của Cận Y 
Duỹên.” 


Các pháp vô ký (abyãkata) bao gồm những hiện 
tượng mang tính kết quả như sự đau đớn, sự an lạc, và 
các hiện tượng vật chất như thời tiết, thực phẩm, trú xứ, 
vân vân, làm duyên hay là điều kiện cho những pháp bất 
thiện (akusala) như sát sanh, trộm cướp, vân vân. 


Khi chúng ta đang ở trong đau khổ, chúng ta có xu 
hướng trở nên giận dữ và đôi lúc ganh tỵ với những 
người đang tự tại không có bệnh hoạn. Lịch sử đã có 
nhiều sự kiện trong đó con người đã quá đói khát đến 
mức họ đã giết chết đồng loại để ăn thịt, ở đây, sự đau 
khổ có liên quan đến việc đói khát (abyãkata) của họ 
hiển nhiên đã đóng góp vào những pháp bất thiện 
(akusala) thông qua năng lực của Thường Cận Y Duyên, 
ở mặt khác, những khoái lạc dục trần (abyãkata) gián 
tiếp làm một lực đẩy dâng sau những tệ nạn như trộm 
cướp hay sát hại (tức là các pháp bất thiện (akusala)). 
Như vậy, sự an lạc (abyãkata) rõ ràng làm duyên hay là 
điều kiện cho những pháp bất thiện (akusala) thông qua 
năng lực của Thường Cận Y Duyên. Thật ra, tất cả mọi 
thứ xung quanh chúng ta là vô ký (abyãkata) và có thể 
làm kích khởi những pháp bất thiện (akusala) nếu chúng 
ta không có chánh niệm. 
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Ví dụ, một bức hình có thể làm sanh khởi lên cảm 
giác dục vọng, hay sân hận, hay ít nhất là si mê. Mặt 
trăng (tức là pháp vô ký (abyãkata)) được cho là làm 
khơi gỢi những cảm giác bất thiện như giận dữ hay tình 
cảm lãng mạn (akusala). Theo các khảo sát khoa học, 
con người có khuynh hướng bị kích động quá mức vào 
những ngày trăng tròn, mà dẫn đến việc gia tăng các tệ 
nạn như cưỡng ép tình dục và chém giết. Như vậy, các 
hỉện tượng vật chất như thời tiết, trú xứ, vật thực, vân 
vân (tức là những pháp vô ký (abyăkata)) làm duyên hay 
là điều kiện cho những pháp bất thiện (akusala) do năng 
lực của Thường Cận Y Duyên. Do đó, trong Kusala-tika, 
Panha-vãra có giảng râng: 


“Sự đau khổ và sự an lạc xác thân, thời tiết, vật 
thực và trú xứ dẫn đến sát sanh, trộm cướp, nói dối, và 
vân vân.” 
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PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 6-7) 

Purejãta-paccayo’ti 

1. Cakkhãyatanam cakkhu-vinnãna-dhãtuyã tam- 
sampayuttakãnanca dhammãnain purejãta-paccayena 
paccayo. (Sotãyatanain sota-vinnãna-dhãtuyã; Ghãnã- 
yatanain ghãna-vinnãna-dhãtuyã; divhãyatanain jivhã- 
vinnãna-dhãtuyã; Kãyãyatanain kãya-vinnãna-dhãtuyã) 

2. Rũpãyatanain cakkhu-vinnãna-dhãtuyã tain- 
sampayuttakãnanca dhammãnain purejãta-paccayena 
paccayo. (Saddăyatanain sota-vinnãna-dhãtuyã; 
gandhãyatanain ghãna-vinnãna-dhãtuyã; rasãyatanain 
jivhã-vinnãna-dhãtuyã; photthabbãyatanain kãya- 
vinnãna-dhãtuyã) 

3. Rũpãyatanain, saddãyatanain, gandhãyatanain, 
rasãyatanain, photthabbãyatanain mano-dhãtuya tain- 
sampayuttakãnanca dhammãnaĩn purejãta-paccayena 
paccayo. 

4. Yain rũpain nissaya mano-dhãtu ca mano- 
vinnãna-dhãtu ca vattanti, tain rũpain mano-dhãtuyã 
tam-sampayuttakãnanca dhammãnaĩn purejãta- 
paccayena paccayo; mano-vinnãna-dhãtuyã tain- 
sampayuttakãnanca dhammãnaĩn kinci-kãle purejãta- 
paccayena paccayo, kinci-kãle na purejãta-paccayena 
paccayo. 
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Phan Chuyền Ngữ 


Tiền Sanh Duyên là: 

1. Nhãn xứ làm duyên hay là điều kiện cho nhãn 
thức giới và các tâm sở kết hợp của nó thông qua năng 
lực cua Tiền Sanh Duyên. (Nhi xứ, tỷ xứ, thiẹt xứ, thân 
xú^ làm duyên hay là điều kiện cho nhĩ thức, tỷ thức, 
thiệt thức và thân thức, một cách tương ứng.) 

2. Sâc xứ làm duyên hay là điều kiện cho nhãn thức 
giới và các tâm sở kết hợp của nó thông qua năng lực của 
Tiền Sanh Duyên. (Thinh xứ, khí xứ,^ xứ, xúc xứ làm 
duyên hay là điều kiện cho nhĩ thức giới, tỷ thức giới, 
thiệt thức giới và thân thức giới, một cách tương ứng.) 

3. Sâc xứ, thinh xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ làm duyên 
hay là điều kiện cho ý giới và các tâm sở kết hợp của nó 
thông qua năng lực của Tiền Sanh Duyên. 

4. Phụ thuộc vào một dạng sâc pháp cố định nào 
đó, ý giới và ý thức giới sanh lên. Sâc pháp này làm 


1 Nhãn xứ có nghĩa là phần vật chất nhạy cảm trong con mât 
nơi mà hình ảnh phản chiếu lên và rồi giúp chúng ta thấy được. Nhĩ 
xứ có nghĩa là phần vật chất nhạy cảm trong lỗ tai nơi mà âm thanh 
tác động lên và rồi chúng ta nghe được. Tỳ xứ có nghĩa là phần vật 
chất nhạy cảm trong lỗ mũi. Thiệt xứ có nghĩa là phần vật chất nhạy 
cảm trên cái lưỡi, và thân xứ có nghĩa là phần vật chất nhạy cảm 
trong cơ thể ngoại trừ đầu của những móng tay móng chân và phần 
ngoài của tóc. 

Về sâc ý vật, thì thật ra nó không phải là trái tim, mà chỉ là 
phần máu trong trái tim. Chính xác hơn thì nó là phần vật chất sanh 
lên trong máu ở bên trong trái tim. Nó được gọi là sâc ý vật vì nó 
hoạt động như là chỗ dựa hay nơi nương tựa cho những suy nghĩ 
cùa chúng ta (trích từ Giáo Lý Duyên Khởi (Dependent Origination) 
cùa Sayadaw u Sĩlãnanda). 
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duyên hay là điều kiện cho ý giới đó và các tâm sở kết 
hợp với nó thông qua năng lực của Tiền Sanh Duyên. Nó 
cũng làm duyên hay là điều kiện cho ý thức giới đó và 
các tâm sở kết hợp với nó một lần (có nghĩa là trong suốt 
đời sống, tức là trong thời bình nhật) thông qua năng lực 
của Tiền Sanh Duyên, và ở một lần khác (có nghĩa là tại 
thời điểm của tâm tục sinh) không thông qua năng lực 
của Tiền Sanh Duyên. 

Ba Thời Điềm 


Nội xứ hay vật là điều kiện tiên quyết cho tất cả các 
loại tâm và tâm sở (ngoại trừ bốn tâm tục sinh của các 
Phạm thiên vô sâc (Arũpa brãhma), tức là những vị 
không có thân xác vật lý). Như đã được nhâc đến trong 
phần Kiến Thức Cơ Bản Về Thắng Pháp, tất cả danh và 
sâc pháp sanh lên và diệt đi và được thay thế bởi những 
pháp mới hơn tại từng thời điểm. Nếu những (ND: sâc) 
pháp mới là nhiều hơn về dung lượng và tốt hơn về chất 
lượng, thì chúng ta nhìn trẻ hơn và đẹp hơn trước, còn 
với dung lượng ít hơn và chất lượng kém hơn của những 
(ND: sâc) pháp mới, thì chúng ta sẽ trông già hơn và 
kém quyến rũ hơn. Đời sống của sâc pháp bâng mười 
bảy lần một sát-na tâm. Theo ý nghĩa này, các sâc pháp 
được nói là tồn tại mười bảy sát-na. Trong số những sát- 
na này, sát-na thứ nhất là sát-na sanh (uppãdakkhana), 
và sát-na cuối cùng là sát-na diệt (bhangakkhana), và 
thời gian của mười lăm sát-na ở giữa được gọi là những 
sát-na trụ (thitikkhana). 

Phan 1 

Chỉ tại thời điểm trụ của chúng, năm nội xứ hay 
năm vật mới trở nên đủ mạnh để làm những nơi nương 
giác quan cho những tâm và các tâm sở tương ứng của 
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chúng, vì chúng quá yếu tại thời điểm sanh và không còn 
đủ mạnh nữa tại thời điểm diệt. Do đó, các tâm giác 
quan phải phụ thuộc hay nương tựa vào những nội xứ 
hay những vật mà đã sanh lên trước chúng từ một cho 
đến mười sáu sát-na. Như vậy, các nội xứ làm duyên hay 
là điều kiện cho tâm và các tâm sở tương ứng của chúng 
thông qua năng lực của Tiền Sanh Duyên. Theo ngài 
Ledi Sayadaw (một trong những học giả vĩ đại nhất về 
Thẳng Pháp (Abhidhamma) vào đầu thế kỷ thứ mười 
chín), các tâm trải đều ra xuyên suốt các sâc pháp của 
các nội xứ giống như phương thức của dòng điện chạy 
xuyên suốt qua một cỗ máy. Do đó, đối với thân xứ, ngài 
Ledi Sayadaw đã dạy rằng, khi chúng ta có sự đau nhức 
trong ngón chân cái chẳng hạn, thì tâm thân thức thọ 
khổ sẽ sanh lên vô số lần xuyên suốt cơ thịt của ngón 
chân cái. 


Phan 2 

Phần này thì giống như Cảnh Duyên. Tuy nhiên, 
các đối tượng giác quan như là các cảnh sâc (hình ảnh), 
cảnh thinh (âm thanh), cảnh khí (khí mùi), vân vân, 
được gọi là “xứ” ở đây trong loại duyên này vì chúng 
phục vụ những tâm và những tâm sở tương ứng của 
chúng theo cùng phương thức. Thông qua tâm nhãn 
thức của mình, chúng ta có thể thấy cảnh sâc hiện tại mà 
đã sanh lên ít nhất là bốn sát-na tâm phía trước (xin hãy 
xem phần lộ trình tâm (vĩthi) trong phần Kiến Thức Cơ 
Bản Về Thắng Pháp). Như vậy, cảnh sâc (tức là sâc xứ) 
làm duyên hay là điều kiện cho tâm nhãn thức thông qua 
năng lực của Tiền Sanh Duyên. Điều này cũng đúng cho 
cảnh thinh (thinh xứ), cảnh khí (khí xứ), cảnh vỊ (vỊ xứ) 
và cảnh xúc (xúc xứ). 
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Phần 3 

Lộ tâm thấy (cakkhu-dvãrika-vĩthi) bao gồm cái 
chúng ta gọi là “ý giới”, tức là chỉ cho hai loại tâm: 
hướng ngũ môn (panca-dvãrã-vajjana) và một trong hai 
tâm tiếp thâu (sampaticchana), mà đi trước và theo sau 
tâm giác quan (tâm nhãn thức, vân vân) một cách tương 
ứng trong lộ trình tâm. Như vậy, các ý giới (tâm hướng 
ngũ môn và tâm tiếp thâu) được duyên lên bởi cảnh sâc 
mà đã sanh lên ít nhất là ba và năm sát-na tâm một cách 
tương ứng trước hai giới này thông qua năng lực của 
Tiền Sanh Duyên. Điều này cũng đúng cho những đối 
tượng còn lại, tức là những ngoại xứ còn lại. Để hiểu rõ 
hơn, chúng ta có thể xem hay kiểm tra lại với những lộ 
trình tâm được nhâc đến trong phần Kiến Thức Cơ Bản 
Về Thắng Pháp. 

Ghi Chú : Một cảnh sâc quá khứ, vị lai hay được 
tưởng tượng ra thì có thể được thấy chỉ thông qua ý thức 
giới (tức iiầu như là thứ mà chúng ta gọi là “các ý nghĩ”). 
Như vậy, chính thông qua các ý nghĩ của mình mà chúng 
ta nhớ lại rằng là có thấy cái gì đó hay ai đó mà đã xảy ra 
trong quá khứ, hoặc chúng ta tưởng tượng hay hình 
dung ra cái gì có thể xảy ra trong tương lai. Thông qua 
tâm tục sinh của mình, chúng ta có thể thấy một cảnh 
sâc mà chúng ta đã bât trong lộ tâm cuối cùng trên 
giường bệnh (lúc tử) trong kiếp sống quá khứ của mình. 
Thông qua tâm trí được phát triển cao độ, tức là với 
năng lực của thiền, chúng ta có thể thậm chí thấy hầu 
như bất cứ cái gì của bất kỳ thời đại nào, nhỏ hay to, gần 
hay xa, tế hay thô. 

Điều này cũng đúng cho những cảnh giác quan còn 
lại, tức là cảnh thinh, cảnh khí, cảnh vị, cảnh xúc trong 
quá khứ, trong tương lai hay được tưởng tượng ra. 
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Phần 4 


Phần này liên quan đến và xử lý về vật nương của ý 
giới (mano-dhãtu) và ý thức giới (mano-vinnãna-dhãtu). 
Ý giới nên được hiểu như đã được nhâc đến ở trên. Ý 
thức giới chỉ cho tất cả các tâm ngoại trừ ngũ song thức 
và ý giới. Đối với vật nương của ý giới và ý thức giới, 
phần PãỊi trích dẫn như được nhâc đến ở trên chỉ đơn 
giản nói là: “Phụ thuộc vào một dạng sâc pháp nhất 
định, ý giới và ý thức giới sanh lển.” Nó không nhắc đến 
chính xác loại sâc pháp đó là gì. 

Sớ giải giảng rằng đoạn văn trên chỉ cho các sâc 
pháp trong tim của chúng ta. Tuy nhiên, như đã được 
nhắc đến ở trước, trong thời đại này với việc thay tim 
thành công và với kiến thức hiểu biết sâu sâc hơn về các 
hoạt động của não bộ, một vài học giả PãỊi có khuynh 
hướng hay thiên về việc chấp nhận não bộ làm vật 
nương (tức là sâc ý vật) cho các suy nghĩ của chúng ta 
cũng như cho tâm tục sinh và những tâm được phát triển 
cao độ. Cho dầu đó là trường hợp nào thì, theo sớ giải, 
sâc ý vật mà đã sanh lên từ một cho đến mười sáu sát-na 
tâm về trước sẽ làm duyên hay là điều kiện cho hai loại 
giới, tức là ý giới và ý thức giới, thông qua năng lực của 
Tiền Sanh Duyên. 


Điều ngoại lệ ở đây là không có vật nào có thể làm 
duyên hay là điều kiện cho các tâm tục sinh (patisandhi) 
thông qua năng lực của Tiền Sanh Duyên, đơn giản vì 
không có vật nào có thể sanh lên trước tâm tục sinh, tức 
là sát-na tâm đầu tiên nhất trong đời sống của một 
chúng sanh. 
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Hậu Sanh Duyên 
(Pacchãj ãta-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 7) 

Pacchãjãta-paccayo’ti pacchăjãtã citta-cetasikă 
dhammã purejãtassa imassa kãyassa pacchãjãta- 
paccayena paccayo. 

Phan Chuyền Ngữ 

Hậu Sanh Duyên là: Tâm và các tâm sở đi sau làm 
duyên hay là điều kiện cho thân xác đi trước thông qua 
năng lực của Hậu Sanh Duyên. 

Ba Yếu Tô' 

a. Các yếu tố làm duyên: Bốn danh pháp đi sau (85 
tâm và 52 tâm sở) đối với những chúng sanh ngũ uẩn 
trong thời bình sinh. 

b. Các yếu tố được/bị duyên: Sâc pháp được tạo ra 
bởi một, hai, ba hay bốn nhân (tức là nghiệp (kamma), 
tâm, nhiệt lượng và dưỡng tố), mà đã sanh lên cùng với 
tâm đi trước và đã đạt đến giai đoạn trụ, tức là thời điểm 
trụ. 

c. Chế độ duyên: “a” duyên “b” thông qua năng lực 
của Hậu Sanh Duyên. 

Thân xác của chúng ta bât đầu tan rã tại lúc tử bởi 
vì lúc đó nó không còn được kết hợp với một tâm nào cả. 
Cho nên điều rõ ràng và hiển nhiên là thân xác này được 
duy trì và được hỗ trợ bởi tâm trí của chúng ta. Những 
trạng thái tinh thần tiêu cực như giận dữ, buồn phiền, lo 
âu, trầm cảm, vân vân, làm duyên cho những sâc pháp 
không lành mạnh, trong khi những trạng thái tinh thần 
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tích cực như tình thương và lòng từ ái thì làm duyên cho 
những sâc pháp lành mạnh. Điều không thể chối bỏ 
được là tâm trí của chúng ta có một tác động rất lớn vào 
thân xác của chúng ta. Theo Hậu Sanh Duyên, các sâc 
pháp trong cơ thể của chúng ta được duyên hay được 
duy trì bởi tâm trí của chúng ta mà sanh lên từ một cho 
đến mười bảy sát-na sau những sâc pháp đó. 

Bổh Nhân Tạo Ra sắc Pháp 

Đối với hầu hết mọi người trong chúng ta, thân thể 
của chúng ta dường như là rân châc đến mức nó được 
nhận dạng một cách khắng khít với chính bản thân 
mình. Chúng ta dành nhiều thời gian đứng trước gương 
để đoan chắc là thân thể của mình nhìn đẹp đẽ từ mọi 
góc cạnh. Kinh điển PãỊi có dạy, giống như một cỏ xe 
ngựa được tạo thành từ nhiều bộ phận riêng lẻ, cơ thể 
của chúng ta cũng được tạo thành từ những phần riêng 
lẻ như tóc, lông, móng, răng, da, thịt, gân, xương và vân 
vân. Theo nghĩa chân đế, mỗi một phần của cơ thể được 
tạo thành từ nhiều sâc pháp mà được thay thế bởi những 
thành phần mới tại từng thời điểnii. Nhung sự thay the 
liên tục của chúng (ghana), tương tự như một ánh lửa 
của một cây đèn cầy hay dòng chảy của một con sông, 
làm cho chúng có vẻ như là rân châc và thường hằng. 
Câu hỏi ở đây là: Cái gì tạo ra sự thay thế liên tục này? 
Có bốn nguyên nhân tạo ra sự thay thế, được thực hiện 
một cách liên tục và vô cùng tuyệt diệu: nghiệp 
(kamma), tâm, nhiệt lượng và dưỡng tố. 

Trong số bốn nguyên nhân này, nghiệp (kamma) sẽ 
được giải thích sau trong phần về loại duyên thứ mười 
một. Đối với loại nguyên nhân thứ hai, tức là tâm, chúng 
ta có thể trải nghiệm những hiện tượng vật chất và 
những thay đổi hóa học khác nhau được tạo ra do những 
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trạng thái tinh thần khác nhau. Ví dụ, một tâm trí buồn 
rầu tạo ra nước mât trong mât của chúng ta; một tâm trí 
vui vẻ tạo ra một nụ cười hạnh phúc; một tâm trí đói 
khát thì làm sanh ra nước bọt; và một tâm trí kích dục 
thì tạo ra những thay đổi khác về xác thân. Như vậy, tâm 
trí của chúng ta liên tục tạo ra những sâc pháp mới trong 
thân xác của chúng ta. Đối với thời tiết (tức là nhiệt 
lượng), thời tiết tốt rõ ràng đóng góp vào việc tạo nên 
một thân xác lành mạnh, và thời tiết xấu thì tương ứng 
làm cho thân xác không được lành mạnh. Trong trường 
hợp của dưỡng tố, có câu nói truyền miệng như sau: 
“Chúng ta ăn cái gì thì chúng ta thành cái đó”, ý muốn 
nói rằng thực phẩm hay dưỡng tố có trong nó sẽ quyết 
định chúng ta là ai. Tóm lại, thân xác của chúng ta tồn 
tại và diễn tiến do bởi bốn nguyên nhân này. 

Đơn Nhân Và Đa Nhân 

1. Các sâc pháp tạo lập nên sâc ý vật, năm giác 
quan, hai sâc giới tính, và sâc mạng quyền là sản phẩm 
của nghiệp (kamma) mà thôi. Các sâc biểu tri, tức là 
thân và ngữ biểu tri, được tạo ra do tâm mà thôi. Do đó, 
chúng được gọi là thực thể đơn nhân (ekaja-kãya). 

2. Tiếng nói hay âm thanh được tạo ra do tâm và 
nhiệt lượng, và do đó được gọi là thực thể nhị nhân 
(dvija-kãya). 

3. Sự nhẹ nhàng (khinh), nhu nhuyến (nhu) và 
thích ứng (thích nghiệp) của cơ thể được tạo ra do ba 
nguyên nhân: nhiệt lượng, tâm và dưỡng tố, và do đó, 
được gọi là thực thể tam nhân (tija-kãya). 

4. Tám sâc bất ly và không gian là thực thể bốn 
nhân (catuja-kãya). 
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Ba Tâng Hay Ba Cõi 

Theo Thắng Pháp (Abhidhamma), có ba tầng hay 
ba cõi: các tầng nhất uẩn, các tầng tứ uẩn và các tầng 
ngũ uẩn. Có những loại chúng sanh chỉ có thân xác mà 
không có danh uẩn nào cả. Những chúng sanh như vậy 
được gọi là Phạm thiên vô tưởng (asanna-satta) và cõi 
hiện hữu hay cõi tồn tại của họ được gọi là cõi nhất uẩn. 
Một loại chúng sanh khác chỉ có bốn danh uẩn mà 
không có thân xác vật lý. Họ được gọi là Phạm thiên vô 
sâc (arũpa) và các cõi hiện hữu của họ là các cõi tứ uẩn. 
Tất cả những chúng sanh còn lại bao gồm người nhân 
loại, thú vật, thiên chúng (deva) và người địa ngục thì có 
năm uẩn và các cõi tồn tại của họ được gọi là các cõi ngũ 
uẩn (pancavokãra). Loại duyên này chẳng có liên quan gì 
đến bất kỳ loại danh pháp nào thuộc vào bốn loại Phạm 
thiên vô sâc. Các tâm tham, chẳng hạn, chẳng có gì liên 
quan đến loại duyên này nếu chúng thuộc vào họ. Hơn 
thế nữa, bốn loại tâm tục sinh của họ chỉ là duy nhất đối 
với họ, và chẳng có gì liên quan đến loại duyên này. Do 
đó, nói chung, trong số 89 tâm, chỉ có 85 tâm là thuộc 
vào loại duyên này. 

Phương Cách Duyên 

Như vậy, các sâc pháp được tạo ra một cách tương 
ứng bởi một, hai, ba hay bốn nguyên nhân. Và chúng 
được làm tươi mới và được duy trì tại thời điểm trụ của 
chúng do bởi tâm và các tâm thức đi sau, vốn sanh lên từ 
một đến mười sáu sát-na tâm sau đó, thông qua năng lực 
của Hậu Sanh Duyên. 
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Trùng Dụng Duyên 
(Asevana-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 7) 

Ãsevana-paccayoTi 

1. purimã purimã kusalã dhammã pacchimãnain 

pacchimãnain kusalãnain dhammãnain 

ãsevanapaccayena paccayo 

2. purimã purimã akusalã dhammã pacchimãnain 

pacchimãnain akusalãnain dhammãnain 

ãsevanapaccayena paccayo 

3. purimã purimã kiriyã-byãkatã dhammã 
pacchimãnain pacchimãnain kiriyã-byãkatãnaĩn 
dhammãnain ãsevanapaccayena paccayo 

Phan Chuyền Ngữ 

Trùng Dụng Duyên là: 

1. Các pháp thiện đi trước làm duyên hay là điều 
kiện cho các pháp thiện đi sau thông qua năng lực của 
Trùng Dụng Duyên. 

2. Các pháp bất thiện đi trước làm duyên hay là 
điều kiện cho các pháp bất thiện đi sau thông qua năng 
lực của Trùng Dụng Duyên. 

3. Các pháp vô ký duy tác đi trước làm duyên hay là 
điều kiện cho các pháp vô ký duy tác đi sau thông qua 
năng lực của Trùng Dụng Duyên. 
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Tâm Thức Đay Đủ Mà Được Gọi Là 

“Đổng Lực” (Javana) 

Loại duyên này thật ra bao gồm Vô Gián Duyên, 
nhưng ở đây, chúng ta đặc biệt xử lý hay bàn về đổng lực 
(javana), tức là tâm năng động một cách hoàn toàn. 
Chúng là những tâm có trách nhiệm hoàn toàn cho tất cả 
những hành động của chúng ta dầu đó là thiện hay bất 
thiện, và cho toàn bộ di sản tinh thần của chúng ta như 
là nghiệp (kamma), ba-la-mật (pãramĩ), tiềm miên 
(anusaya), vân vân, vốn đã được nhâc đến trong Vô Gián 
Duyên. Các trạng thái tinh thần của một vị A-la-hán (tức 
là bậc đã giác ngộ hoàn toàn), mặc dầu luôn luôn là tốt 
đẹp, nhưng lại được gọi là duy tác (kriyã) vì chúng không 
để lại bất kỳ di sản tinh thần nào ở sau do bởi vị A-la- 
hán không còn sự tái sanh nào nữa. 

Chính thông qua những đổng lực này chúng ta thực 
hiện đủ loại hành động. Ví dụ, giả sử chúng ta đang lái 
xe đi đâu đó để làm mọt cái gi đó hay để g^ một ai đó. 
Việc lái xe của chúng ta là thiện ở thời điểm tấm đổng 
lực được kết hợp với vô tham, vô sân và vô si, nhưng nó 
lại là bất thiện ở thời điểm tâm đổng lực được kết hợp 
với ham muốn, ích kỷ, sân hận (giận dữ, ganh tỵ, ác tâm) 
và si mê. Nói một cách khác, tại mỗi thời điểm có sự 
sanh lên của các trạng thái tinh thần khác nhau, và việc 
lái xe của chúng ta có thể là thiện tại một thời điểm và là 
bất thiện ở thời điểm kế tiếp. Cho dầu nó là gì đi nữa thì 
các tâm đổng lực (javana) là những lực đẩy thật sự dâng 
sau tất cả các hành động của chúng ta, mà luôn luôn để 
lại một di sản tinh thần ở phía sau. 

Đổng lực (javana) mà có liên quan trong các hoạt 
động hằng ngày của chúng ta thì hầu hết lặp lại sáu hay 
bẩy lần trong ĩnột lộ tâm (citta vĩthi). Một lộ tâm như 
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vậy có thể lặp lại một ngàn lần trong vòng một giây đồng 
ho ngân ngm. Cho riên, một số lượng vô kể niiímg lộ tâm 
có liên quan trong từng hành động mà chúng ta thực 
hiện. Được hỗ trợ bởi đổng lực (javana) đi trước, các 
đổng lực đi sau trở nên mạnh hơn và mạnh hơn. Cho 
nên, trong số bảy sát-na đổng lực (javana) của một lộ 
tâm, sát-na cuối cùng được hỗ trợ nhiều nhất và có năng 
lực đến mức nó có thể cho quả thành tâm tục sinh trong 
kiếp sống kế liền sau khi chết trừ phi nó bị lấn áp bởi bất 
kỳ yếu tố tương ứng nào mạnh hơn. Do không nhận 
được sự hỗ trợ từ bất kỳ đổng lực (javana) nào đi trước, 
đổng lực đầu tiên yếu đến mức nó không cho quả tái 
sanh nào, nhưng nó vẫn có thể hỗ trợ cho sự may mân 
hay bất hạnh của chúng ta trong kiếp sống này; tuy 
nhiên, (hầŨ như là) nó se bị lấn áp bởi những đông lực 
(javana) mạnh hơn. Năm đổng lực (javana) ở giữa được 
lưu giữ cho đến khi chúng có cơ hội cho quả tương ứng 
của chúng, hoặc chúng sẽ trở nên vô hiệu khi chúng ta 
trở thành bậc A-la-hán. Như vậy, những đổng lực 
(javana) đi trước làm duyên hay là điều kiện cho những 
đổng lực đi sau thông qua năng lực của Trùng Dụng 
Duyen. 

Ba Yêíi Tô' Của Trùng Dụng Duyên 

a. Các yếu tố làm duyên: Những đổng lực (javana) 
đi trước và những tâm sở kết hợp với chúng. 

b. Các yếu tố được/bị duyên: Những đổng lực 
(javana) đi sau và những tâm sở của chúng. 

c. Chế độ duyên: “a” làm duyên hay là điều kiện 
cho “b” thông qua năng lực của Trùng Dụng Duyên. 
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(Kamma-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 7) 

Kamma-paccayoTi 

• Kusalãkusalam kammam vipãkãnam 
khandhãnain katattã ca rũpãnain kamma-paccayena 
paccayo 

• Cetanã sampayuttakãnain dhammãnain tain- 
samutthãnãnanca rũpãnain kamma-paccayena paccayo 

Phan Chuyền Ngữ 

Nghiệp Duyên là: 

• Các nghiệp (kamma) thiện và bất thiện làm 
duyên hay là điều kiện cho các uẩn quả và sâc pháp do 
nghiệp (kamma) tạo thông qua năng lực của Nghiệp 
Duyển. 

• Tâm sở tư làm duyên hay là điều kiện cho các tâm 
sở được kết hợp với nó và sâc pháp do tâm tạo thông 
qua năng lực của Nghiệp Duyên. 

Có hai loại nghiệp (kamma): 

1. Dị thời nghiệp (nãnakkhanika kamma), tức là 
tâm sở tư trong quá khứ tiềm ẩn cho đến lúc các điều 
kiện thuận lợi được hội đủ cho nó sản sinh ra kết quả 
của nó. 

2. Câu sanh nghiệp (sahajãta kamma), tức là tâm 
sở đương thời làm duyên hay là điều kiện cho tâm đi 
cùng của nó và các tâm sở sanh lên cùng với nó. 


159 



Duyên Hệ Trong Đời Sông Bình Nhật 


Nghiệp Duyên 


Chúng ta sẽ giải thích ở đây loại thứ nhất mà thôi vì 
loại thứ hai cơ bản là giống như Câu Sanh Duyên (tức là 
loại duyên thứ sáu). 

Nghiệp (Kamma) Là Gì 

Nghiệp (kamma) có nghĩa đen là hành động. 
Nhưng cái chủ ý dâng sau một hành động mà được miêu 
tả là nghiệp (kamma) thì giống như người tài xế, tức 
được xem là chịu trách nhiệm hoàn toàn về bất cứ điều 
gì được thực hiện trong quá trình lái xe của mình. Luôn 
luôn có những chủ ý thiện đàng sau tất cả những hành 
động thiện của chúng ta như các hoạt động bố thí, trì 
giới, vân vân. Nói một cách khác, một hành động được 
xem là thiện nếu nó có liên quan đến chủ ý thiện được 
liên kết với những tâm sở thiện như vô tham, vô sân, vô 
si, vân vân. Ví dụ, giả sử chúng ta muốn đóng góp vào 
một nhóm làm từ thiện do hiểu biết được những việc tốt 
nó thực hiện cho mọi người. Với mục đích này, chúng ta 
làm việc chăm chỉ và để dành đủ tiền để đóng góp làm từ 
thiện. Sau cùng, chúng ta viết ngân phiếu và gửi cho 
nhóm từ thiện đó. Trong trường hợp này, có vô số chủ ý 
thiện được liên quan trong mỏi hành động chúng ta đã 
làm từ việc lái xe đi làm cho đến việc gửi ngân phiếu đến 
cho tổ chức làm từ thiện. Tất cả những chủ ý (những tâm 
sở tư) này, giống như những tâm sở khác, sẽ sanh lên và 
diệt đi cùng với những hành động của chúng ta. Nhưng 
mỏi một trong số chúng sẽ để lại một dạng năng lượng 
nào đó ở phía sau mà sẽ tiềm ẩn trong tiến trình tâm 
thức của chúng ta và được gửi truyền từ sát-na tâm này 
đến sát-na tâm khác và từ kiếp sống này đến kiếp sống 
khác. Chúng có thể cho kết quả của chúng khi các điều 
kiện được hội đủ hoặc trở nên vô hiệu khi chúng ta trở 
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thành bậc A-la-hán và không còn sự tái sanh nào khác 
nữa. 

Điều này cũng đúng cho những chủ ý bất thiện mà 
luôn luôn có liên kết với những trạng thái tinh than bất 
thiện như ích kỷ, giận dữ, sân hận, ganh tỵ, si mê, vân 
vân, và luôn luôn dẫn đến những hành động bất thiện 
như sát sanh, trộm cướp, và vân vân. Khi chúng biến 
mất, những năng lượng của chúng tiềm ẩn trong tiến 
trình tâm thức của chúng ta và làm sanh lên những kết 
quả bất thiện khi các điều kiện được hội đủ. Đó là lý do 
tại sao trong phụ sớ giải của Thắng Pháp 
(Abhidhamma), tức là tài liệu Sangaha Bhãsãtĩkã, có dạy 
như sau: 

Santãnetam kammani nãma, na nirujjhati sabbaso 

Savisesam nidhetvãna, samayamhi vipaccitum 

Cái được gọi là nghiệp (kamma) không bao giờ 
biến mất hoàn toàn khỏi từ bên trong chúng ta. 

Khi nó biết mất, nó để lại ở sau năng lượng đặc biệt 
của nó mà sẽ chín muồi khi các điều kiện hội đủ. 

Tuy nhiên, nghiệp (kamma) không thể được tìm 
thấy ở một nơi nào cả như trong trường hợp của sâc 
pháp, nhưng nó tự thể hiện ra khi các điều kiện hội đủ 
để nó cho quả. Đó là lý do tại sao trong Milinda-panhã 
có ghi lại ràng: 

Vua Milinda đã hỏi ngài Nãgasena: “Bạch ngài, 
nghiệp (kamma) thì ở đâu?” 

“Thưa bệ hạ,” ngài Nãgasena đã trả lời, “nghiệp 
(kamma) không được tồn trữ ở một nơi nào cả trong 
dòng tâm thức hoại diệt một cách nhanh chóng này cũng 
như trong bất kỳ bộ phận nào của cơ thể. Nhưng phụ 
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thuộc vào danh và sâc, nó tiềm ẩn và rồi tự thể hiện ra 
tại thời điểm thuận lợi hay thích hợp, giống như những 
trái xoài không được nói là được tồn trữ ở một nơi nào 
đó trong cây xoài, nhưng phụ thuộc vào cây xoài, chúng 
sẽ nảy sinh ra vào đúng mùa vụ.” 

Nghiệp (Kamma) Mang Lại Cho 
Chúng Ta Tài Sản Và Sức Khỏe Như 

Thế Nào 


Khi bàn về các quy luật vật lý, Newton đã phát biểu 
rằng: “Mọi lực đều có một phản lực ngược chiều và bâng 
với nó.” Lý thuyết này có thể được áp dụng trong lãnh 
vực đạo đức. Ví dụ, giả sử chúng ta giúp đỡ một ai đó với 
chủ ý của lòng từ, hoặc làm tổn thương người đó với một 
chủ ý độc ác. Hẹ quằ tất yếu của bất ky một trong hãi 
hành động này là có một phản lực khác mang tính 
nghiệp lực tương đương như vậy, tức là một nghiệp quả. 
Điều đã được ghi nhận từ lâu lẩ, cách tốt niiất để giúp đỡ 
chính bản thân là giúp đỡ những người khác. Có câu nói 
truyền miệng rằng: “Chúng ta gặt cái chúng ta gieo.” 
Theo quy luật tự nhiên, các hành động tốt đẹp sẽ mang 
lại các kết quả tốt đẹp và các hành động ác xấu sẽ mang 
lại kết quả ác xấu. Tuy nhiên, nghiệp (kamma) thì không 
phải là một thứ gì đó có thể nhìn thấy được hoặc đụng 
chạm được như là một vật thể. Cách thức mà nghiệp 
(kamma) của chúng ta mang lại tài sản và sức khỏe cho 
chúng ta thì không nên được hình dung theo kiểu như 
chúng ta được ban tặng một thau đầy những đồng tiền 
vàng từ tay niiột vỊ thiên thần xinh đẹp. Tuy nhiên, là kết 
quả của nghiệp (kamma) tốt, chúng ta có thể có được 
những ý tưởng tốt đẹp mà có thể mang lại cho chúng ta 
một cái gì đó thậm chí có giá trị hơn cả hàng ngàn đồng 
tiền vàng; hoặc chúng ta “tình cờ” gặp một ai đó có thể 
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giúp chúng ta hoàn thành những ước muốn của mình. 
Mặt khác, là kết quả của nghiệp (kamma) xấu, chúng ta 
“tình cờ” có những ý tưởng sai lầm và đưa ra những 
quyết định tai hại, hoặc gặp một người không thành 
thật, hoặc bỏ lỡ những cơ hội tốt đẹp. Do đó, về điểm 
này, trong kinh văn PãỊi (Vajĩra-buddhi 69) có ghi nhận: 

Kammaparãdha-sattãnarn, vinãse paccupatthite 

Anayo naya-rũpen, buddhirn akkamma titthati. 

Khi thời điểm đến để làm cho một người có nghiệp 
ác xấu bị suy hại, 

Các ý tưởng sai lầm sẽ dường như là đúng đối với 
ông ta hay bà ta, tức là đi ngược lại với kiến thức hiểu 
biết của ông ta hay của bà ta. 

Thông thường, chính do nghiệp (kamma) tốt mà 
một người được sanh ra thông minh và có cuộc sống 
sung túc và được giáo dục tốt và cao. Theo thời gian, ông 
ta có thể có được một công việc với lương bổng cao, một 
sự nghiệp thành công hay một địa vị cao trọng. Như vậy, 
ông ta hay bà ta có khả năng tận hưởng hay trải nghiệm 
những hình ảnh xinh đẹp, những âm thanh dịu dàng, 
những khí mùi ngát hương, những thực phẩm ngon 
ngọt, những sự đụng chạm êm dịu và bất cứ cái gì tốt 
đẹp khác. Trong trường hợp này, nghiệp (kamma) được 
xem là mang lại cho chúng ta tài sản và sức khỏe dưới 
hình thức của một dòng dõi thiện lành và một môi 
trường lành mạnh. Tất cả những điều này là do năng lực 
của nghiệp (kamma) duyên. (Theo nghĩa chân đế, sự tục 
sinh làm nhân loại là một trong tám tâm quả đại thiện 
và thấy cảnh đẹp, vân vân, thì chỉ cho tám tâm quả thiện 
vô nhân.) 
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Sự tục sanh làm người nhân loại được xem là kết 
quả của các hành động thiện lành. Tuy nhiên, tất cả 
chúng ta sinh ra với những điều kiện về dòng giống khác 
nhau và trưởng thành trong những xã hội và môi trường 
khác nhau. Cho nên, chẳng có gì lạ râng mỗi chúng ta có 
những tính cách khác nhau và có những tài năng riêng 
biệt. Một vài trong số chúng ta thì may mân hơn những 
người còn lại. Một vài trong số chúng ta có tài năng, 
trong khi những người còn lại thì không có. Một vài 
người thì may mân có được những thứ như sự giáo dục, 
công ăn việc làm, thực phẩm, nơi trú ngụ, quần áo, bạn 
bè, bạn khác giới, thân quyến, sư thầy, chủ tớ và vân 
vân. Ví dụ, trong trường hợp của công ăn việc làm, một 
vài trong số chúng ta có thể thành đạt làm chủ nơi buôn 
bán xe, những người khác làm môi giới buôn bán đất đai 
nhà cửa, và vân vân. Các tiểu sử và sử liệu về loài người 
thường chỉ ra rằng, thông qua nhiều đường lối hay 
những phương cách khác nhau, chúng ta được định đặt 
để trở thành cái chúng ta ngày nay. Tóm lại, nghiệp 
(kamma) của chúng ta được cho là có trách nhiệm hoàn 
toàn về sự kế thừa của chúng ta và có trách nhiệm một 
phần về môi trường sống và hoạt động của chúng ta (tức 
là những điều sau có thể được cải thiện thông qua kiến 
thức và sự nỗ lực của chúng ta). 

Nghiệp (Kamma) Và Sự Tái Sanh 

Để hiểu được quy luật của nghiệp (kamma), điều 
quan trọng là chúng ta phải tin vào việc có sự sống sau 
khi chết. Có khá nhiều nghiên cứu khoa học chứng minh 
khả năng tồn tại của sự tái sanh. Việc tìm thấy một 
người nào đó nhớ lại được kiếp sống quá khứ của họ một 
cách không chối cãi được là một chuyện bình thường. 
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Tuy nhiên, hiểu biết về một câu chuyện đáng ghi 
nhận có liên quan đến Đức Phật mà đã xảy ra vào thời 
Ngài còn tại tiền thì rất có lợi ích. Một buổi sáng nọ, Đức 
Phật dừng chân để nhận đb khất tliực tại nhà của một 
gia đình giàu có ở Sãvatthi trong lúc chủ nhà, có tên là 
Bà-la-môn Subha, đi vâng. Một con chó lớn đã chạy ra 
và sủa một cách giận dữ đến Đức Phật. Đức Phật đã nói 
với nó như sau: “Todeyya, nhà ngươi vẫn hung hăng đối 
với ta như trước đây.” Con chó lập tức ngừng sủa và chạy 
lại vào nhà một cách xấu hổ. Rồi nó nâm bẹp cả ngày 
trong góc bếp với một gương mặt buồn thảm. Khi Bà-la- 
môn Subha quay về và được thuật lại sự việc đó, ông đã 
rất giận dữ với Đức Phật đến mức ông đã đi đến tự viện 
ngay và chỉ trích Đức Phật đã gọi con chó là Todeyya, tức 
là tên của cha của ông. ông nói rằng cha của ông đã tái 
sanh vào cõi Phạm thiên (Brahma) ngay sau khi chết. 
Nhưng Đức Phật đã khẳng định rằng con chó đó là cha 
của ông trong kiếp sống trước của nó. 

Để chứng minh điều đó, Đức Phật đã hỏi Subha là 
ông có đang lạc mất thứ gì mà ông đúng ra là được kế 
thừa từ cha của mình không. Subha thừa nhận là ông đã 
lạc mất một bông hoa vàng, một đôi giày vàng, một cái lọ 
vàng và một trăm ngàn đồng tiền vàng. Đức Phật đã 
khuyên ông nên cho con chó ăn cháo sữa và để cho nó 
buồn ngủ, rồi hãy hỏi nó vỊ trí mà nó cất giấu những thứ 
Subha đã lạc mất. Khi ông Bà-la-môn làm theo như được 
chỉ dạy, con chó đã lên tiếng ra dấu hiệu cho ông đi theo 
nó đến nơi dưới một gốc cây và ông đã đào bới được mọi 
thứ mà ông đã bị ĩiiất. Bất ngờ và bị thuyết phục bởi sự 
kiện này, ông đã quy y Đức Phật và đã hỏi về viẹc tại saõ 
mọi người khác nhau trong mười bốn khía cạnh (Upari- 
pannãsa Atthakathã 175-6). Các câu giải đáp cho những 
câu hỏi của ông được tóm lược như sau: 
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1. Do sát sanh mà một người có đời sống yểu thọ. 

2. Do kiêng tránh việc sát sanh mà một người có 
đời sống trường thọ. 

3. Do đánh đập người khác mà một người ốm yếu. 

4. Do kiêng tránh việc đánh đập người khác mà 
một người mạnh khỏe. 

5. Do giận dữ mà một người xấu xí. 

6. Do kiên nhẫn mà một người đẹp đẽ. 

7. Do ganh tỵ mà một người sống cô độc. 

8. Do không ganh tỵ mà một người có nhiều bạn bè 
và thân quyến. 

9. Do keo kiệt mà một người nghèo khó. 

10. Do phóng khoáng mà một người giàu có. 

11. Do ngạo mạn mà một người sanh vào dòng dõi 
thấp kém. 

12. Do khiêm tốn mà một người sanh vào dòng dõi 
cao sang. 

13. Do biết lâng nghe và ham học mà một người 
hiểu biết và khôn ngoan. 

14. Do thiếu lâng nghe và thiếu ham học mà một 
người thiếu hiểu biết. 

(Upari-pattãsa PãỊi 243-9) 

Các Sự Phân Loạỉ Nghiệp (Kamma) 

Để hiểu được những vai trò khác nhau mà các loại 
nghiệp khác nhau thể hiện trong đời sống của mình, 
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chúng ta cần phải học một vài sự phân loại nghiệp 
(kamma). 

ở đây, chúng ta sẽ lấy câu chuyện về Vua Asokai 
làm ví dụ. Asoka là một trong những vỊ vua vĩ đại nhất 
trong lịch sử của Ấn Đọ và của thế giới, ông đã thống trị 
toàn bộ Ấn Độ sau khi sát hại các anh em kình định của 
mình và hàng trăm ngàn người trong cuộc chiến cuối 
cùng của mình để chiếm lấy địa phận Kalinga. Tuy 
nhiên, sau này, ông đã thay đổi và trở thành một vị trợ 
Pháp đâc lực khôn^g ai bâng của giáo hội Tăng-giằ vằ 
Giáo pháp (sãsana) của Đức Phật, ông cũng được biết 
đến là một vị vua của Công Lý và là một vị trợ giúp cực 
kỳ tốt bụng cho dân chúng trong vương quốc của ông. 
Tuy nhiên, vào những ngày cuối đời của ông, sự tranh 
giành quyền lực giữa những người sẽ thừa nhiệm ông đạt 
đến đỉnh điểm, và ông đã bị bỏ rơi trên giường bệnh với 
chỉ một nữ thị giả và trong tay chỉ có một nửa trái cây 
thuốc để chữa bệnh. Vốn đã từng được kinh cẩn và tôn 
sùng là một đế vương, lúc bấy giờ ông mới đau đớn nhận 
ra rằng một nửa trái cây thuốc là tất cả những gì ông sở 
hữu tại thời điểm sau cùng đó. Điều được ghi nhận lại là 
ông đã qua đời trong sự uất hận và đau khổ và đã tái 
sanh làm một con rân. Tuy nhiên, sau một tuần, con rân 
đó đã chết đi và tái sanh trở lại vào cõi trời Tam Thập 


1 Ashoka (304 BCE - 232 BCE) là một vị vua người Ấn Độ cùa 
triều đại Maurya, thống trị từ năm 273 trước Tây lịch cho đến năm 
232 trước Tây lịch. Thường được ghi nhận là một trong những vị 
vua vĩ đại nhất của Ấn Độ cũng như trên toàn thế giới, Ashoka đã 
thống trị hầu như toàn bộ nước Ấn Độ (như ngày nay) sau một vài 
cuộc chinh phạt. Vương quốc của ông kéo dài từ Pakistan (như ngày 
nay), Aíghanistan ở phía Tây cho đến Bangladesh (như ngày nay) và 
các địa phận Assam của Ấn Độ ở phía Đông, và xuống tận phía Nam 
tại khu vực Brahmagiri ở Karnataka. (Wikipedia, Google) 
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Tam (Tavatimsa). Liên quan đến câu chuyện này, chúng 
ta có thể đặt ra những câu hỏi như sau: 

• Nghiệp (kamma) gì đã làm cho ông được sanh 
vào một gia đình cao quý như vậy và rồi trở thành một vỊ 
đế vương hùng mạnh nhất của Ấn Độ? 

• Tại sao ông lại kết thúc cuộc đời trong một hoàn 
cảnh đầy đau khổ như vậy trong khi ông đã tích trữ được 
rất nhiều phước báu từ việc phục vụ và hỗ trợ cho Tăng 
chúng của Đức Phật? 

• Tại sao một nghiệp bất thiện nhỏ như sự uất hận 
của ông lại chiếm ưu thế trên những nghiệp thiện và bất 
thiện rất lớn khác để dẫn ông đi tái sanh làm một con 
rân? 


• Nghiệp bất thiện cực kỳ lớn của ông đã đi đâu khi 
mà ông đa được tái sanh lển coi trời? 

Bốh Chức Năng Của Nghiệp (Kamma) 


Một nghiệp có thể thực hiện bốn chức năng, tức là 
sản sanh, hỗ trợ, chống phá và đoạn diệt (ND: tức là 
sanh nghiệp, trì nghiệp, chướng nghiệp và đoạn nghiệp). 
Nghiệp (kamma) thiện và bất thiện cho ra những sự tái 
sanh hạnh phúc và đau khổ, một cách tương ứng. Chúng 
cũng hỗ trợ cho nghiệp (kamma) cùng loại, và chống phá 
và đoạn diệt nghiệp đối nghịch. 


Cơ bản là vua Asoka, giống như mọi người khác, đã 
có tích trữ vô SỐ loại nghiệp thiện cũng như bất thiện 
trong vòng luân hồi của ông. Do đó, để tạo ra một sự tục 
sinh hoàn mỹ như của ông, một trong những nghiệp 
(kamma) thiện của ông đã phải chiếm được ưu thế so với 
nhiều nghiệp (kamma) bất thiện của ông. Đây được gọi 
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là sanh nghiệp (janaka kamma). Bên cạnh đó, ông cũng 
đã phải có nhiều nghiệp (kamma) thiện khác hỗ trợ 
(upa-thambhaka) cho sanh nghiệp (kamma) thiện này, 
chống phá (upa-pĩỊaka) và đoạn diệt (upa-ghãtaka) 
những nghiệp (kamma) bất thiện của ông bâng việc bảo 
vệ ông một cách tốt đẹp khỏi nhiều loại hiểm nguy và kẻ 
thù, làm cho ông trở thành một trong những vị vua vĩ 
đại nhất trong lịch sử thế giới. Tuy nhiên, tại thời điểm 
cuối cùng của cuộc đời, ông đã trở nên vô lực và tất cả 
những gì ông sở hữu lúc đó chỉ là một nửa trái cây thuốc 
trong tay của ông. Điều này có nghĩa là các nghiệp 
(kamma) bất thiện của ông đã can thiệp vào để chống 
phá và đoạn diệt sanh nghiệp (kamma) thiện của ông. Dĩ 
nhiên, việc tái sanh làm con rân phải được quy kết cho 
nghiệp (kamma) bất thiện, tức là sự uất hận của ông trên 
giường bệnh. Những điều này là cách thức nghiệp 
(kamma) thiện đã làm cho ông trở thành một vị đại đế 
như thế nào, và cách thức các nghiệp bất thiện đã can 
thiệp vào để tạo ra cho ông một cái chết đau đớn và một 
sự tái sanh vào khổ cảnh như thế nào. 

Bốh Loại Nghiệp (Kamma) Theo Thứ Cấp 

Vê Hiệu Lực 


Có bốn loại nghiệp (kamma) được sâp xếp thứ cấp 
dựa trên hiệu quả của chúng tại thời điểm tử của một 
chúng sanh. 

• Loại có hiệu lực trước nhất là Trọng Nghiệp 
(garuka), chỉ cho những nghiệp thiền định (jhanic 
kamma), và năm nghịch đại tội trong trường hợp của các 
nghiệp (kamma) bất thiện, tức là giết mẹ, giết cha, giết vỊ 
A-la-hán, làm tổn thưởng Đức Phật và chia re Tăng 
chúng (Sangha). 
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• Loại có hiệu lực kế tiếp là Cận Tử Nghiệp 
(ãsanna), tức là nghiệp (kamma) mà một người thực 
hiện ngay trước khi chết. Nó có khuynh hướng cho quả 
khi có sự vâng mặt của trọng nghiệp để làm duyên hay 
tạo điều kiện cho kiếp sống kế tiếp sau khi chết. 

• Loại có hiệu lực tiếp theo là Thường Nghiệp 
(ãcinnaka). Đây là nghiệp (kamma) mà một người thực 
hiện như một thói quen hay có tính lặp lại. Nó có thể 
mang lại sự tái sinh khi vâng mặt hai loại nghiệp trên. 

• Loại thứ tư là Khinh Thiểu Nghiệp (katattã), tức 
là chỉ cho tất cả các nghiệp còn lại không được bao gồm 
trong ba loại nghiệp trên. Cái này thì giống như là một 
quỹ lưu trữ của từng mỗi chúng sanh. 

Tính theo sự phân loại này thì nghiệp (kamma) có 
liên quan đến sự uất hận là Cận Tử Nghiệp mà vua 
Asoka đã có trên giường bệnh của mình. Mặc dầu yếu 
hơn những nghiệp (kamma) khác rất nhiều, nhưng nó 
đã có hiệu lực trong việc đưa ông đi tục sinh làm rân sau 
khi chết. Việc tái sinh vào thiên giới sau cái chết của con 
rân thì hiển nhiên là do nghiệp (kamma) thiện của ông, 
tức là những phước thiện ông đã làm rất nhiều đến Tăng 
chúng và cũng như cho thần dân của ông. Câu hỏi ở đây 
là: Những việc bất thiện ông đã làm trước đó thì đi đâu 
khi mà ông đã tái sanh vào thiên giới? Câu trả lời là: 
Những nghiệp (kamma) đó được xếp loại vào Hậu Báo 
Nghiệp hay là nghiệp tồn trữ; nó sẽ cho quả khi các điều 
kiẹn được hội đu trước khi ông trở thành bậc A-la-hán. 
Thậm chí Đức Phật cũng đã phải trả giá cho những việc 
bất thiện mà Ngài đã thực hiện trong những kiếp sống 
quá khứ. 

Vị đại đế đã biến chuyển thành con rân như thế 
nào? Không phải linh hồn của vị đại đế hay một cái gì đó 
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được chuyển dời từ thân xác con người vào thân xác con 
rân. Vị đại đế và con rân không phải là giống nhau 
nhưng cũng không phải là khác nhau. Như đã được nhâc 
đến ở trước, ví dụ, chúng ta chỉ nặng có vài poundi khi 
chúng ta mới chào đời, nhưng bây giờ chúng ta có thể là 
nặng hơn 100 pound. Chúng ta không thể nào là cùng 
một người như khi chúng ta mới sinh ra vì chúng ta đã 
thay đổi hoàn toàn trong mọi khía cạnh từ lúc chào đời. 
Nhưng chúng ta cũng không thể được xem là một người 
hoàn toàn khác biệt vì cái chúng tã lúc đó đã tiếp tục 
thay đổi và diễn tiến theo dòng nghiệp lực để thành cái 
chúng ta ngày nay. 

Trong Visuddha-magga-2,188 có nói, đời sống sau 
khi chết thì được so sánh với mối quan hệ giữa cây và 
hạt giống mà nó mọc ra từ đó. Cây thì không khác với 
hạt giống vì nó thuộc vào tiến trình phát triển của hạt 
giống, và cũng không giống với hạt giống vì hoàn toàn 
khác với hạt giống về mặt màu sâc, kích thước, hình thể, 
trọng lượng và vân vân. Trong vấn đề liên quan đến các 
sâc pháp này, vô số các nhân tố dự phần vào tiến trình 
biến đổi này. Hơn nữa, nếu hạt giống hoặc cái cây đó 
được/bị chỉnh sửa về mặt di truyền học, thì chúng sẽ trở 
nên khác đi trong nhiều mặt so với cái mà chúng đã là 
trước đây. Cũng theo cách này, vỊ đại đế và con rân thì 
không là một không có sự tồn tại của một linh hồn 
trường cửu di chuyển từ đời sống này sang đời sống 
khác, và cũng không là khác nhau vì cả hai (tức là vỊ đại 
đế và con rân) thuộc vào cùng một tiến trình danh sâc. 
Khi tiến trình danh sâc của chúng sanh này được/bị 
chuyển đổi do nghiệp, vị vua đã bị chuyển đổi từ một 
người nhân loại thành một con rân do nghiệp (kamma) 


1ND: 1 pound = 0.45 kg 
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Xấu của ôngj và từ một con rắn thành một thiên nhân do 
bởi nghiệp (kamma) tốt của ông. 

Nghiệp (Kamma) Có Thể Được 

Chuyển Đổi 


Tuy nhiên, theo lời dạy của Đức Phật, số phận của 
chúng ta thì không phải hoàn toàn được định đặt bởi 
nghiệp (kamma) của mình vì nó có thể được chuyển đổi 
do bởi sự hiểu biết và nỗ lực của chúng ta (cả hai được 
gọi chung là “payoga”). Như đã được nhân đến ở trước, 
hạt giống có thể được chỉnh sửa về mặt di truyền học 
trong quá trình mọc lên phụ thuộc vào các điều kiện như 
là đất, nước, ánh sáng mặt trời, vân vân. Cũng theo cách 
này, thông qua “payoga” của mình, chúng ta có thể chỉnh 
sửa được nghiệp (kamma) của mình. Nói một cách khác, 
chúng ta có thể cải thiện được sự may mân của mình với 
nỗ lực khôn khéo. Đó là lý do tại sao trong sớ giải có ghi 
lại rằng: 

Nghiệp (kamma) được Chư Phật miêu tả như là 
một nền móng. Để đạt được sự thịnh vượng và sức khỏe 
trong cảnh giới nhân loại, kiến thức và sự nỗ lực cũng 
được đòi hỏi. 

Có một câu chuyện bổn sanh (Jãtaka) về ba con cá 
để minh họa cho việc nghiệp (kamma) của một người 
cùng vận hành với nỏ lực và sự hiểu biết của người đó 
như thế nào. Một ngày nọ, một ngư dân bât được ba con 
cá. Một trong số những con cá tin vào nghiệp (kamma). 
Nó không cố gâng nỗ lực để thoát chết mà chỉ nàm đó 
trên chiếc tàu vì nó tin rằng, nếu nó may mân, nó sẽ 
thoát chết mà không cần thiết phải làm gì khác. Con cá 
thứ hai tin vào việc nỗ lực cố gâng. Nó tin rằng, nếu nó 
nỗ lực CỐ gắng đúng mức, nó sẽ thoát chết. Cho nên, nó 
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cố gâng hết sức để thoát chết bâng cách nhảy lên nhiều 
lần. Người ngư dân trở nên bực mình (vì chuyện đó) đến 
mức ông đập nó chết. “Kẻ chỉ tin vào sự nỗ lực vượt bực” 
tội nghiẹp đó đã bị giết chết tại chỗ. Con cá tiiứ ba thì rất 
thông minh. Nó tin rằng sự hiểu biết và nỗ lực thì cần 
thiết cho sự thành công. Nó đã đợi cho đến thời điểm 
đúng đân để nhảy khỏi tàu. Ngay lúc con tàu nghiêng 
sang một bên, nó bung người ra và tranh thủ thoát được. 
“Kẻ chỉ tin vào nghiệp lực” (theo quan điểm số phận) đã 
bị nấu chín làm thức ăn cho người vỢ của người ngư dân. 

Như vậy, nghiệp (kamma) quá khứ có thể được cải 
thiện bâng nghiệp (kamma) hiện tại. Khi nghiệp 
(kamma) tốt trong quá khứ của chúng ta trở nên yếu đi, 
chúng ta thường có cảm nhận râng chúng ta hay mâc lỗi 
này đến lỗi khác, hay chúng ta có thể mâc bệnh thường 
xuyên hơn trước đây, hoặc chúng ta có thể bị đuổi việc, 
hay trở thành nạn nhân của trộm cướp, và vân vân. Tuy 
nhiên, chúng ta vẫn có thể xoay xở để hỗ trợ hay tăng 
cường nghiệp (kamma) tốt trong quá khứ của mình bâng 
cách thực hiện những nghiệp tốt mới, như thực hành bố 
thí (dãna), phát triển tâm từ (mettã), xuất gia gieo 
duyên, tham dự khóa thiền và vân vân. Phật tử tại Miến 
Điện, khi bị bệnh thường xuyên hơn và nghiêm trọng 
hơn trước đây, thì họ làm những việc thiện như cúng 
dường vitamin và thuốc men đến các tu sĩ và người bệnh 
hay người già, và chăm sóc họ, và vân vân. Nếu họ gặp 
nguy hiểm, thì họ phóng sanh chim hoặc mua bò trong 
các nhà mổ và thả chúng được tự do và vân vân. Chúng 
ta chắc chân đã tích trữ nhiều loại nghiệp trong vòng 
luân hồi của mình. Do đó, bàng cách làm những việc tốt 
và đúng dân trong kiếp sống này, chúng ta có thể giúp 
cho các nghiệp (kamma) tốt trong quá khứ của mình trở 
nên có lợi thế hơn đối với những việc không may mân 
trong hiện tại. 
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Sayadaw u Setthila (Thittila) là một tu sĩ Phật giáo 
đã gặp khá nhiều khó khăn để hoàn thành việc truyền bá 
giáo pháp tại Anh quốc (từ 1938 đến 1952). Nhiều người 
đã nhắc đến ngài về việc ngài đã áp dụng quy luật nghiệp 
báo này trong việc cố gâng hoàn thành những ước muốn 
của mình như thế nào. Ngài đã biên soạn và tụng niệm 
câu kệ PãỊi dưới đây để kích hoạt năng lực của những 
nghiệp thiện (kusala-kamma) của mình để giúp hoàn 
thành những mục đích do Ngài đề ra: 

Atĩte vattamãne ca, yarn punnarn pakatarn mayã 

Idheva tassa paccakkhe, vipãko me vipaccatu. 

Bất kỳ phước thiện nào tôi đã làm trong quá khứ và 
trong hiện tại, 

Nguyện cho chúng mang lại kết quả cho tôi tại đây 
và ngay bây giờ! 

Phan Dành Cho Việc Nghiên Cứu 

Thêni 


Việc các nghiệp (kamma) thiện và bất thiện làm 
duyên hay là điều kiện cho các uẩn quả và sâc pháp do 
nghiệp tạo thông qua năng lực của nghiệp duyên như thế 
nào thì được trình bày như sau: 

Tâm sở tư được kết hợp với một trong mười hai 
tâm bất thiện tạo ra bảy tâm quả bất thiện (vô nhâni) và 
các sâc pháp do nghiệp tạo. 


1ND: Như chúng ta biết, các tâm quả bất thiện thì hiển nhiên 
là vô nhân; do đó, chúng ta không cần nói chúng là vô nhân, ở đây 
nguyên bản tiếng Anh vãn ghi nhận điều này; nên chúng tôi bỏ 
chúng vào ngoặc. 
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• Tâm sở tư được kết hợp với một trong tám tâm 
đại thiện tạo ra mười sáu tâm quả thiện (tám vô nhân và 
tám hữu nhân), và các sâc pháp do nghiệp tạo. 

• Tâm sở tư được kết hợp với năm tâm thiện sâc 
giới và bốn tâm thiện vô sâc làm duyên cho tâm quả 
tương ứng của chúng (và các sâc pháp do nghiệp tạo đối 
với những Phạm thiên (Brahma) sâc giới). 

Chính thông qua tâm sở tư được kết hợp với một 
trong tám tâm tham mà chúng ta thực hiện những hành 
động bất thiện như trộm cướp, tẩ dâĩữ và vân vân. 
Những loại hành động bất thiện khác bao gồm sát sanh, 
tra tấn, nói đâm thọc, nói sau lưng, nói lời độc ác, chửi 
rủa thì được thực hiện với tâm sở tư được kết hợp với 
hai tâm sân. Nói vô ích (samphappalãpa), mơ ước viển 
vông, phóng dật (uddhacca), ân hận, hối hận 
(kukkucca)s hoài nghi (vicikicchã) thì có liên quan đến 
một trong hai tâm si. 

Mười hai tâm bất thiện này hay tâm sở tư được kết 
hợp với chúng thì sản sinh ra bảy tâm quả bất thiện (vô 
nhân). Trong số bảy tâm này, tâm được gọi là tâm quan 
sát (santĩrana) thì làm chức năng tục sinh cho thú vật, 
ma đói và chúng sanh trong địa ngục. Những tâm quả 
bất thiện còn lại như là nhãn thức, nhĩ thức, van vân xảy 
ra với tư cách là kết quả của nghiệp (kamma) bất thiện 
khi một người thấy, nghe hay trải nghiệm một cái gì đó 
hay một ai đó không được êm dịu. Hơn nữa, các sâc 
pháp do nghiệp tạo bao gồm ngũ căn, giới tính, vân vân 


1 ND: Theo sự hiểu biết của chúng tôi thì ân hận, hối hận 
(kukkucca) thuộc vào sân phần, tức là được kết hợp với các tâm sân. 
Độc già có thể tham khảo ở các tài liệu khác, chẳng hạn như bộ sách 
Cấm Nang Nghiên Cứu Thắng Pháp của u Sĩlãnanda. 
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mà thuộc vào thú vật, các loại ma quỷ và những chúng 
sanh địa ngục thì cũng là sản phẩm của mười hai tâm 
bất thiển nay. 

Tâm sở tư được kết hợp với một trong tám tâm đại 
thiện thì có trách niiiệm chõ các hành động thiện như bố 
thí (dãna), trì giới (sĩla), vân vân. Tâm sở tư này cho kết 
quả là tám tâm đại quả mà tạo lập nên những tâm tục 
sinh của nhân loại và các thiên nhân (deva). Nó cũng cho 
kết quả thành tám tâm quả thiện vô nhân như nhãn 
thức, nhĩ thức, vân vân, mà xảy ra khi một người thấy, 
nghe hay trải nghiệm một cái gì đó hay một ai đó êm dịu. 
Các sâc pháp tốt đẹp do nghiệp tạo cũng được bao gồm 
trong những kết quả của tám tâm thiện này. 

Tâm sở tư được kết hợp với thiền sâc giới (rũpa 
jhãna) và thiền vô sâc giới (arũpa jhãna) cho kết quả làm 
tâm tục sinh của các Phạm thiên (Brahma) sâc giới và 
Phạm thiên vô sâc tùy thuộc vào tầng thiền (jhãna) mà 
họ đã chứng đâc. 
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Dị Thục Duyên 
(Vipãka-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 7) 

VipăkapaccayoTi 

Vipãkã cattãro khandhã arũpino annamannain 
vipãka-paccayena paccayo 

Phan Chuyền Ngữ 

Dị Thục Duyên là: 

Bốn danh uẩn quả có liên quan lẫn nhau thông qua 
năng lực của dị thục duyên. 

Loại duyên này về bản chất thì giống với Câu Sanh 
Duyên, nhưng nó chỉ liên quan đến bốn danh uẩn quả 
(36 tâm quả và các tâm sở đi cùng). Như được nhâc đến 
ở trên, tâm luôn luôn sanh lên một cái mỗi thời điểm, 
không bao giờ hai hay nhiều tâm sanh lên cùng một lần. 
Nhưng từng tâm một trong số chúng lại được đi kèm 
theo bởi những tâm sở đi cùng với chúng, vốn cùng sanh 
lên một lần và có liên quan tương hỗ lẫn nhau theo 
phương cách: một uẩn làm duyên hay là điều kiện cho 
ba uẩn còn lại, ba uẩn cho một uẩn còn lại, hai uẩn cho 
hai uẩn còn lại thông qua năng lực của Dị Thục Duyên. 
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yật Thực Duyên 
(Ahãra-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 7) 

Ãhãra-paccayo’ti 

• KabaỊĩkãro ãhãro imassa kãyassa ãhãra- 
paccayena paccayo 

• Arũpino ãhãrã sampayuttakãnain dhammãnain 
tam-samutthãnãnanca rũpãnain ãhãra paccayena 
paccayo 

Phan Chuyền Ngữ 

Vật Thực Duyên là: 

• Dưỡng tố làm duyên hay là điều kiện cho xác 
thân này thông qua năng lực của Vật Thực Duyên. 

• Dưỡng tố tinh thần làm duyên hay điều kiện cho 
những tâm sở có liên quan với chúng và sâc pháp được 
tạo ra từ đó thông qua năng lực của Vật Thực Duyên. 

Sắc Vật Thực 


Ahãra (ã + hãra) có nghĩa đen là cái gì đó giữ cho 
chúng ta tiếp tục tiến đến hay tồn tại, vốn chỉ cho hai 
loại thực phẩm, sâc vật thực và danh vật thực. Loại thứ 
nhất chỉ cho các chất vitamin và khoáng chất vốn được 
tinh chiết từ thực phẩm chúng ta ăn thông qua bộ phận 
tiêu hóa. Như chúng ta biết, những loại dinh dưỡng cụ 


178 



Duyên Hệ Trong Đời Sông Bình Nhật 


Vật Thực Duyên 


thể có những hiệu quả cụ thể lên cơ thể của chúng ta. Ví 
dụ, vitamin A thì cần thiết cho mât của chúng ta, và vân 
vân. Câu nói “chúng ta là cái chúng ta ăn” đã được chứng 
minh là đúng thông qua nhiều chứng cứ mang tính khoa 
học. Sâc vật thực như vậy giữ cho chúng ta tiếp tục tồn 
tại và làm duyên hay là điều kiện cho tất cả mọi sâc pháp 
trong cơ thể của chúng ta (như sâc pháp do nghiệp tạo, 
do tâm tạo, do nhiệt lượng tạo và do dưỡng tố tạo) thông 
qua năng lực của Vật Thực Duyên. Thật ra, chính dưỡng 
tố thì không phải chỉ được tạo ra do bởi vật thực chúng 
ta ăn, mà còn do nghiệp (kamma) của chúng ta, tâm và 
nhiệt lượng nữa. 


Danh Vật Thực 

Danh vật thực thì bao gồm ba loại yếu tố tinh thần, 
đó là tâm sở xúc (phassa), tâm sở tư (cetanã) và tâm 
(viũnãụa). Ngài Ledi Sayadaw có nói trong tài liệu bâng 
PãỊi “An Introduction to Patthãna” ràng, cũng giống như 
việc thân xác của chúng ta được nuôi dưỡng bởi thực 
phẩm chúng ta ăn, tâm ý của chúng ta cũng được nuôi 
dưỡng bởi tâm sở xúc (phassa) vốn giúp chúng xúc chạm 
với các cảnh trần, bởi tâm sở tư (cetanã) vốn làm cho 
chúng năng động với những chức năng riêng của chúng, 
và bởi tâm thức (vinnãna) vốn để cho chúng ghi nhận 
các cảnh giác quan một cách đầy đủ trọn vẹn. Như vậy, 
ba yếu tố tinh thần nẩy làm duyên hay là điều kiện cho 
các tâm và các tâm sở cũng như tất cả những sâc pháp 
do tâm tạo và sâc pháp do nghiệp tạo tại thời điểm tục 
sinh thông qua năng lực của Vật Thực Duyên. Loại 
duyên này của danh vật thực thì thuộc vào nhóm Câu 
Sanh Duyên. Nói chung, ba yếu tố của nó là như sau: 
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a. Các yếu tố làm duyên: tâm sở xúc (phassa), tâm 
sở tư (cetanã) và tâm (vinnãna). 

b. Các yếu tố được/bị duyên: 89 tâm và 52 tâm sở, 
và sâc pháp do tâm tạo và sâc pháp do nghiệp (kamma) 
tạo tại thời điểm của tâm tục sinh. 

c. Chế độ duyên: Các yếu tố trong “a” làm duyên 
hay là điều kiện cho các yếu tố trong “b” thông qua năng 
lực của Vật Tliực Duyên. 
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Quýên Duyên 
(Indriya-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 7-8) 

Indriya-paccayoTi 

1. Cakkhundriyam cakkhu-vinnãna-dhãtuyã tam- 
sampayuttakãnanca dhammãnain indriya-paccayena 
paccayo. (Sotindriyain sota-vinnãna-dhãtuyã; 
Ghãnindriyain ghãna-vinnãna-dhãtuyã; divhindriyain 
jivhã-vinnãna-dhãtuyã; Kãyindriyain kãya-vinnãna- 
dhãtuyã) 

2. Rũpa-jĩvitindriyaĩn katattã-rũpãnaĩn indriya- 
paccayena paccayo. 

3. Arũpino indriyã sampayuttakãnain 

dhammãnain tain-samutthãnãnanca rũpãnain indriya- 
paccayena paccayo. 

Phan Chuyền Ngữ 

Quyền Duyên là: 

1. Nhãn quyền làm duyên hay là điều kiện cho 
nhãn thức giới và các tâm sở kết hợp với nó thông qua 
năng lực của Quyền Duyên. (Nhĩ quyền cho nhĩ thức 
giới; Tỷ quyền cho tỷ thức giới; Thiệt quyền cho thiệt 
thức giới; Thân quyền cho thân thức giới) 

2. Sâc mạng quyền làm duyên hay là điều kiện cho 
sâc pháp do nghiệp tạo thông qua năng lực của Quyền 
Duyen. 

3. Các danh quyền làm duyên hay là điều kiện cho 
các tâm sở được kết hợp với chúng và sâc pháp được tạo 
ra từ đó thông qua năng lực của Quyền Duyên. 
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Quyền Duyên có ba phần: Vật Tiền Sanh Quyền, 
Sâc Mạng Quyền, và Danh Quyền. Trong số chúng, loại 
thứ nhất chỉ cho năm giác quan mà thuộc vào Vật Tiền 
Sanh Duyên. Loại thứ hai là một nhóm riêng biệt. Loại 
thứ ba có liên quan đến tám danh quyền và thuộc vào 
Câu Sanh Duyên. 

Nám Giác Quan 

Có năm giác quan: thần kinh thị giác, thần kinh 
thính giác, thần kinh khứu giác, thần kinh vỊ giác và thần 
kinh xúc giác. Chỉ thông qua thần kinh thị giác tâm nhãn 
thức của chúng ta mới sanh lên khi một cảnh sâc tác 
động vào mât của chúng ta hay thu hút sự chú ý của 
chúng ta (manasi-kãra). Đó là lý do tại sao thần kinh thị 
giác được gọi là “nhãn quyền”. Cũng vậy, chỉ thông qua 
thần kinh thính giác chúng ta mới có thể nghe được âm 
thanh khi chúng ta bị cuốn hút đến nó. Điều này cũng 
đúng cho các giác quan còn lại. Như vậy, năm giác quan 
làm duyên hay là điều kiện cho những tâm tương ứng 
của chúng và những tâm sở thông qua năng lực của 
Quyền Duyên. Các thành phần vật chất kết tạo nên thần 
kinh thị giác thì được sanh ra bởi nghiệp (kamma) của 
chúng ta từng thời điểm một. Giống như các sâc pháp 
khác, chúng chỉ có thể tồn tại trong mười bảy sát-na 
tâm. Tâm nhãn thức có thể xảy ra phụ thuộc vào các sâc 
pháp liên quan đến con mât mà đã sanh lên từ một cho 
đến mười sáu sát-na tâm đi trước và đã đạt đến giai 
đoạn trụ như đã được trình bày ở trước. Đó là lý do tại 
sao phần này của Quyền Duyên thì thuộc vào Tiền Sanh 
Duyen. 
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Sắc Mạng Quyen 

Cái mà chúng ta gọi là “sự sống” hay “linh hồn” thì 
không có hiện hữu trong các thuật ngữ Thắng pháp 
(Abhidhamma). Cái thật sự tồn tại thì chi là sự tương tác 
giữa tâm trí và cơ thể, tương tự như sự tương tác giữa 
một cỗ máy và năng lượng điện vận hành nó. Tuy nhiên, 
có một dạng sâc pháp được gọi là “sâc mạng quyền” vốn 
duy trì xác thân của chúng ta theo cách mà thông qua đó 
xác thân của chúng ta có thể được xem là đang tồn tại 
hay có sức sống. Như đã được nhâc đến nhiều lần từ 
trước, các phần tử vật chất tạo lập nên cơ thể của chúng 
ta đã đang sanh lên tại từng thời điểm kể từ lúc chúng ta 
được thụ thai. Nhưng mỗi một phần tử vật chất chỉ có 
thể tồn tại mười bảy sát-na tâm và rồi diệt đi. Tuy nhiên, 
do bởi những sự thay thế liên tục, chúng ta mới có thể 
tồn tại và hiện hữu lâu dài trong nhiều năm. Chính 
nghiệp lực của chúng ta tạo ra một tiến trình liên tục 
như vậy gồm những sâc pháp mang tính di truyền 
(kammaja-rũpa) nhàm mục đích để chỉ định ra chúng ta 
là gì. Những sâc pháp mang tính di truyền (kammaja- 
rũpa) này được bảo tồn và duy trì bởi loại sâc pháp đặc 
biệt này mà được gọi là “sâc mạng quyền” thông qua 
năng lực của Quyền Duyên. 

Danh Quỳên 


Hai phần trên đề cập đến các sâc quyền, và phần 
này đề cập đến danh quyền. Có tám loại danh quyền, 
muốn nói đến những tâm sở sau đây: 

1. Danh mạng quyền (jĩvitindriya) 

2. Ý quyền (manindriya) 
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3. Thọ quyền (lạc quyền (sukhindriya), khổ quyền 
(dukkhindriya), hỷ quyền (somanassindriya), ưu quyền 
(domanassindriya), xả quyền (upekkhindriya)) 

4. Tín quyền (saddhindriya) 

5. Tấn quyền (vĩriyindriya) 

6. Niệm quyền (satindriya) 

7. Định quyền (samãdhindriya) 

8. Tuệ quyền (pannindriya) 

Thật ra, loại duyên này về bản chất thì giống với 
Câu Sanh Duyên. Tám quyền này làm duyên hay là điều 
kiện cho tâm kết hợp của chúng và các tâm sở thông qua 
năng lực của Quyền Duyên. 

Ba yếu tố là: 

a. Các yếu tố làm duyên: tám danh quyền. 

b. Các yếu tố được duyên: 89 tâm và 52 tâm sở, sâc 
pháp do tâm tạo và sâc pháp do nghiệp tạo tại thời điểm 
tục sinh. 

c. Chế độ duyên: các yếu tố trong “a” làm duyên 
hay là điều kiện cho các yếu tố trong “b” thông qua năng 
lực của Quyền Duyên. 
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Thĩên-Na Duyên 
(Jhãna-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 8) 

Jhãna-paccayo’ti 

ơhãnangãni jhãna-sampayuttakãnam dhammãnain 
tam-samutthãnãnanca rũpãnain jhãna-paccayena 
paccayo 

Phan Chuyền Ngữ 

Thiền-na duyên là: 

Các chi thiền làm duyên hay là điều kiện cho những 
tâm có liên quan đến thiền và các tâm sở, và sâc pháp 
được tạo ra từ đó thông qua năng lực của Thiền-na 
Duỹên. 


Thĩên (Jhana) 


Thiền (Jhãna) có nghĩa là sự an trú hay sự thẩm 
thấu, tức là một dạng tập trung cao độ. Có năm chi 
thiền: tầm (vitakka), tứ (vicãra), hỷ (pĩti), lạc (sukha) và 
định (ekaggatã). Năm chi thiền này làm duyên hay là 
điều kiện cho những tâm kết hợp và các tâm sở và sâc 
pháp do tâm tạo thông qua năng lực của Thiền-na 
Duyên. Như vậy, loại duyên này về bản chất là giống như 
Câu Sanh Duyên. Tuy nhiên, ở đây, chúng ta nên học về 
cách phát triển hay tu tập thiền (jhãna). 

Ba Dạng Ấn Tướng (Nimitta) Của Thiên 

Để phát triển sự tập trung cao độ mà được gọi là 
thiền (jhãna), chúng ta phải tập trung tâm trí của chúng 
ta vào một đối tượng hành thiền như là hơi thở ra vào, 
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hoặc một thiết bị hay công cụ dùng cho việc hành thiền 
như một cái đĩa bâng đất, một ly nước trong, một ngọn 
lửa không dao động của cây đèn cầy, và vân vân. Lúc ban 
đầu, khi chúng ta mới bât đầu tập trung vào một đề mục 
thiền, chúng ta không thể trụ lâu trên đề mục hay trên 
đối tượng được vì tâm trí của chúng ta có bản chất tự 
nhiên ià phóng dật rất nhiều. Tuy nhiên, chúng ta không 
nên bỏ cuộc một cách dễ dàng, mà phải kéo tâm lại về 
trên đối tượng mỗi khi chúng ta ghi nhận sự xuất hiện 
lại của đối tượng. Cố gâng theo cách này nhiều lần, cuối 
cùng đối tượng sẽ trở nên đủ rõ ràng để chúng ta tập 
trung vào nó. Cái này được gọi là chuẩn (bị) tướng 
(parikamma-nimitta) của đề mục. Sau này, chúng ta sẽ 
càng có ít hơn những suy nghĩ phóng dật (tức là các triền 
cái) khi sự tập trung hay định của chúng ta mạnh hơn. 
Về sau, đối tượng sẽ trở nên rõ ràng đến mức dường như 
chúng ta đang nhìn thấy nó trực tiếp bàng mât trần của 
mình. Đó được gọi là học tướng hay thủ tướng (uggaha- 
nimitta) của đề mục. Đến thời điểm chín muồi, chúng ta 
sẽ nhận thấy đối tượng trở nên trong sáng hơn và vi tế 
hơn, và chuyển từ hình dạng ban đầu sang một vật thể 
khác giống như là một bức hình ba chiều. Đó được gọi là 
quang tướng (patibhãga-nimitta) của đề mục. 

Sơ Thiên 

Quang tướng của đề mục thì rất có năng lực. Chúng 
ta sẽ có thể chú tâm hoàn toàn và giữ được sự chú tâm 
trên quan tướng như vậy trong một thời gian dài mà 
không có sự khó khăn gì. Sau đó, tâm trí của chúng ta sẽ 
tập trung hoàn toàn trên đối tượng và kết quả là hỷ (pĩti) 
và lạc (sukha) sẽ sanh lên một cách tự nhiên. Giai đoạn 
này được ghi nhận là Sơ Thiền, bao gồm năm chi thiền: 
tầm (vitakka), tứ (vicãra), hỷ (pĩti), lạc (sukha) và định 
(ekaggatã). 
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Các triền cái (nĩvarana) và hỷ lạc (pĩti-sukha) thì 
đối nghịch hoàn toàn với nhau như ánh sáng và bóng tối. 
Ví dụ, khi chúng ta giận dữ thì không có chỗ cho hạnh 
phúc trong tim của chúng ta. Cũng theo cách này, khi 
chúng ta cảm thấy ganh tỵ hay đầy dục vọng thì hạnh 
phúc không thể co trong íuc đó. Trái iại, khi không có 
những triền cái nào cả do bởi năng lực của định mạnh 
thì hỷ (pĩti) và lạc (sukha) tự nhiên sẽ sanh lên. 

Nhị Thiên 

ở giai đoạn thứ hai, sự tập trung hay định mạnh 
đến mức tâm trí có thể tập trung vào đối tượng một cách 
tự phát mà không cần pliai nỗ lực nhiều để chu ý đến đối 
tượng. Do đó, nhị thiền không đòi hỏi tầm (vitakka) và 
tứ (vicãra), và được tạo lập nên bởi chỉ ba chi thiền: hỷ 
(pĩti), lạc (sukha) và định (ekaggatã). 

Tam Thiên 

ở giai đoạn thứ ba, sự tập trung hay định còn 
mạnh hơn và chín muồi hơn nhiều so với hai tầng thiền 
(jhãna) trước. Nó chỉ được đi kèm theo với hạnh phúc vi 
tế mà không còn hỷ nữa. Như vậy, tam thiền chỉ còn hai 
chi thiền: lạc (sukha) và định (ekaggatã). 

Tứ Thiên 

ở giai đoạn thứ tư và cao nhất này, sự tập trung 
hay định thì chín muồi đến mức nó không cần được hỗ 
trợ bởi tầm (vitakka) và tứ (vicãra) và không còn được đi 
kèm theo bởi hỷ (pĩti) và lạc (sukha). Tại giai đoạn này, 
chỉ có xả (upekkhã) là chiếm ưu thế. Như vậy, mức độ 
tập trung cao nhất này hay tứ thiền chỉ bao gồm hai chi 
thiền: xả (upekkhã) và định (ekaggatã). ở giai đoạn này, 
tâm trí thanh tịnh đến mức, với sự tu luyện thêm, hành 
giả có thể phát triển được các năng lực thần thông. Về 
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loại thần thông mà có thể nâng bổng cơ thể của chúng ta 
lên khỏi mặt đất, khi được thỉnh bạch bởi ngài Ananda, 
Đức Phật đã giải thích việc thân thể của Ngài đã được 
nhấc bổng lên trên không như thế nào: 

“Rồi (tại thời điểm của thiền (jhãna)), này Ãnanda, 
ta hòa nhập cơ thể của ta vào tâm trí (đã được phát triển 
với thiền (jhãna)), và tâm trí vào cơ thể, và có sự hỷ lạc 
và khinh an (được tạo ra do bởi thiền (jhãna)) thẩm thấu 
vào trong cơ thể. Tại thời điểm đó, này Ananda, cơ thể 
của ta trở nên nhẹ nhàng hơn, vi tế hơn, trong sáng hơn 
và uyển chuyển hơn giống như một thanh sâc được nung 
nóng trở nên nhẹ nhàng hơn, vi tế hơn, trong sáng hơn 
và uyển chuyển hơn. Rồi, này Ãnanda, cơ thể của ta 
được nhấc bổng lên khỏi mặt đất bay lên không mà 
không có sự khó khăn gì cả giống như một miếng bông 
gòn được gió thổi lên phía trên.” (Sarnyutta-S, Trang 
246) 

Như vậy, các chi thiền làm duyên hay là điều kiện 
cho các tâm có liên quan đến thiền và các tâm sở, cùng 
với sâc pháp được tạo ra từ đó thông qua năng lực của 
Thiền-na Duyên như sau: 

a. Yếu tố làm duyên: Năm chi thiền: tầm (vitakka), 
tứ (vicãra), hỷ (pĩti), lạc (sukha) và định (ekaggatã). 

b. Yếu tố được/bị duyên: Tâm và các tâm sở đi 
cùng với chúng. 

c. Chế độ duyên: Các yếu tố trong “a” làm duyên 
hay là điều kiện cho các yếu tố trong “b” thông qua năng 
lực của Thiền-na Duyên. 
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Đo Đạo Duyên 
(Magga-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 8) 

Magga-paccayo’ti 

Maggangãni magga-sampayuttakãnam 

dhammãnain tain-samutthănãnanca rũpãnain magga- 
paccayena paccayo. 

Phan Chuyền Ngữ 

Đồ Đạo Duyên là: 

Các chi đạo làm duyên hay là điều kiện cho tâm kết 
hợp với đạo và các tâm sở và sâc pháp được tạo ra bởi 
đạo thông qua năng lực của Đồ Đạo Duyên. 

Đạo Và Các Yếu Tố Của Nó 
(Tức Là Các Chi Đạo) 

Đạo (Magga) có nghĩa đen là con đường hay con lộ 
dẫn đến một nơi nào đó. Trong trường hợp của thiện, 
thuật ngữ “Đạo” chỉ cho sự thực hành cao thượng và việc 
vun bồi sự giác ngộ để dẫn đến sự giải thoát khỏi vòng 
sanh tử. Đạo này có tám yếu tố: 

1 . Chánh kiến (sammã-ditthi), tức là tuệ quyền 
(pannindriya) 

2. Chánh tư duy (sammã-sankappa), tức là tầm 
(vitakka) 

3- Chánh ngữ (sammã-vãcã) 

4- Chánh nghiệp (sammã-kammanta) 
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5. Chánh mạng (samma-ajĩva) 

6. Chánh tinh tấn (sammã-vãyãma), tức là cần 
(vĩriya) 

7. Chánh niệm (sammã-sati), tức là niệm (sati) 

8. Chánh định (sammã-samãdhi), tức là nhất tâm 
(ekaggatã). 

Trong số tám yếu tố này, hai yếu tố đầu tiên được 
gom vào nhóm tuệ, ba yếu tố ở giữa vào nhóm giới, và ba 
yếu tố cuối vào nhóm định. 

Trong trường hợp của bất thiện, “Đạo” chỉ cho sự 
thực hành sai trái mà dẫn đến vòng luân hồi vào các cõi 
khổ. Đạo bất thiện này bao gồm bốn yếu tố: 

1. Tà kiến (micchã-ditthi), tức là kiến (ditthi) 

2. Tà tư duy (micchã-sankappa), tức là tầm (vitakka) 

3. Tà tinh tấn (micchã-vãyãma), tức là cần (vĩriya) 

4. Tà định (micchã-samãdhi), tức là nhất tâm 
(ekaggatã). 

Một vài chi đạo có các tên gọi khác trong Thắng 
Pháp (Abhidhamma) thì được ghi nhận thêm như ở trên, 
nhưng ba yếu tố ở giữa trong trường hợp của thiện thì có 
cùng thuật ngữ. Như vậy, các chi đạo ở đây đơn giản là 
chỉ cho chín tâm sở trong Thắng Pháp (Abhidhamma). 
Đối với các pháp thiện, quả và duy tác, có tám tâm sở 
(cetasika) mang tên của các chi đạo. Trong số bốn yếu tố 
bất thiện, tà kiến (ditthi) là yếu tố duy nhất khác với tám 
yếu tố ở trên (tức là trong trường hợp của thiện) theo các 
thuật ngữ Thắng Pháp (Abhidhamma) hay nói cách khác 
là trong giáo lý Thắng Pháp (Abhidhamma). Do đó, các 
chi đạo thì chỉ có chín khi tính tất cả. Chúng làm duyên 
hay là điều kiện cho tâm và các tâm sở đi cùng với chúng 
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cũng như sâc pháp do tâm tạo và sâc pháp do nghiệp tạo 
tại thời điểm tục sinh thông qua năng lực của Đồ Đạo 
Duyên. Như vậy, ba yếu tố nói chung (của loại duyên 
này) sẽ là như sau: 

a. Các yếu tố làm duyên: chín chi đạo. 

b. Các yếu tố được/bị duyên: 71 tâm có nhân, 52 
tâm sở, và sâc pháp do tâm tạo và sâc pháp do nghiệp 
tạo tại thời điểm tục sinh. 

c. Chế độ duyên: Các yếu tố trong “a” làm duyên 
hay là điều kiện cho các yếu tố trong “b” thông qua năng 
lực của Đồ Đạo Duyên. 

Ba Giai Đoạn Của Đạo 

Loại duyên này thuộc vào nhóm Câu Sanh Duyên, 
nhưng nó đặc biệt xử lý và bàn về các chi đạo được nhâc 
đến ở trên. Chúng ta phải tìm hiểu thêm vê Bát Thánh 
Đạo (ariya-magga) vì nó quan trọng và biểu thị cho sự 
chứng ngộ đạo (magga). Để hoàn thành hay chứng đạt 
Thánh Đạo, chúng ta cần phải phát triển các tuệ minh 
sát (vipassanã) mà được gọi là Chuẩn Đạo hay Tiền Đạo 
(pubba-bhãga-magga), bao gồm năm yếu tố làm việc (do 
đó, cũng được gọi là “hành đạo” (kãraka-magga)). Để 
phát triển thiền minh sát (vipassanã), chúng ta cần phải 
hội đủ hay hoàn thành Căn Bản Đạo (mũla-magga) mà 
bao gồm hay được tạo thành bởi tám yếu tố. 

Căn Bản Đạo 

“Căn Bản Đạo” được dẫn đầu bởi “chánh kiến” tức 
là nhìn thấy được râng nghiệp (kamma) là tài sản của 
chính mình. Một ngày nào đó, tất cả chúng ta sẽ chết đi 
bỏ lại tất cả mọi thứ và mọi người ở phía sau cho dầu 
chúng ta có quyền lực đến mức nào. Khi chúng ta sanh 
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vào cuộc đời này, chúng ta chẳng mang vào cái gì với 
chúng ta cả ngoại trừ nghiệp (kamma) của mình. Khi 
chúng ta chết đi, chúng ta không thể mang theo cái gì cả 
ngoại trừ nghiệp (kamma) của mình. Như vậy, tất cả 
những gì chúng ta thật sự sở hữu chỉ là nghiệp (kamma), 
không có gì khác. Nhìn thấy được sự thật đó là cái chúng 
ta gọi là “chánh kiến” (sammã-ditthi) ở giai đoạn này. 
Dựa trên quan điểm này, chúng ta hạn chế ba loại suy 
nghĩ hay tư duy tai hạik và vun bồi ba loại suy nghĩ hay 
tư duy thiện lành2 (sammã-sankappa); chúng ta ngăn 
tránh bốn loại tà ngữ 3 , và chỉ nói những gì thật và thiện 
(sammã-vãcã); chúng ta tránh thực hiện ba loại hành 
động bất thiện 4 , và chỉ làm những gì đúng và thiện 
(sammã-kammanta); chúng ta mUu sinh theo cách thiện 
lành, tức là không có liên quan đến ba loại hành động sai 
trái và bốn loại tà ngữ (sammã-ãjĩva); chúng ta nỗ lực 
thực hành các việc thiện (sammã-vãyãma); chúng ta 
tụng niệm những điều thanh cao (sammã-sati); chúng ta 
chú tâm hay tập trung vào những điều thiện lành 
(sammã-samãdhi). Đây là cách vun bồi tám chi phần của 
Căn Bản Đạo nói chung. 

Tuy nhiên, theo thủ tục hay tiến trình của sự thanh 
lọc tâm trí (visuddhi) thì các điều kiện tiên quyết của các 
tuệ minh sát (vipassanã) gồm có năm thành phần. Thứ 
nhất là nhìn nhận râng nghiệp (kamma) là tài sản của 
chính mình. Đây được gọi là kiến thanh tịnh (ditthi- 


1 Ba tư duy tai hại: dục tầm, sân tầm và hại tầm 

2 Ba tư duy thiện lành: ly dục tầm (xả bỏ), ly sân tầm (tâm 
từ), ly hại tầm (bi mân) 

3 Bốn loại tà ngữ: nói dối, nói chia rẽ, nói độc ác, nói vô ích 

4 Ba loại hành động bất thiện: sát sanh, trộm cướp, tà dâm 
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visuddhi). Và rồi là đến ba yếu tố của giới thanh tịnh 
(sĩla-visuddhi): chánh ngữ, chánh nghiệp và chánh 
mạng. Sau cùng nhưng không kém phần quan trọng là 
sự tạp trung, tức là đieu cần thiết cho tâĩĩi thanh tính 
(citta-visuddhi). Do đó, để hoàn thành hay hội đủ yếu tố 
thứ năm này, chúng ta cần phải thực hành thiền chỉ tịnh 
(samatha) để phát triển sự tập trung hay định, làm trong 
sạch hay lâng đọng những triền cái trong tâm trí của 
chúng ta. 

Bằng cách thực hành thiền chỉ tịnh (samatha) với 
đề mục tâm từ chẳng hạn, chúng ta có thể làm lâng dịu 
đi những triền cái như sự giận dữ, sân hận, ác tâm, sự 
ganh tỵ, ngã mạn và vân vân. Bâng cách thực hành 
những đề mục thiền chỉ tịnh (samatha) khác như quán 
tưởng 32 thể truợc của cơ thể hay tưởng niệm về sự chết, 
vân vân, chúng ta có thể làm giảm thiểu đi cái tự ngã của 
mình cũng như tính không khoan dung, tính ích kỷ, lòng 
ham muốn và vân vân. Bâng cách thực hành thiền niệm 
hơi thở ra vào, chúng ta có thể giữ cho tâm trí của chúng 
ta khỏi lo sợ, lo âu, trầm cảm, suy nghĩ lung tung và vân 
vân. Do đó, thiền chỉ tịnh (samatha) được ghi nhận và 
được xưng danh là sự thanh lọc tinh thần. Chúng ta 
thậm chí còn được khuyến khích là nên thực hành thiền 
chỉ tịnh (samatha) cho đến khi chứng đâc được các tầng 
thiền định (jhãna) hoặc đạt đến cận định. Tuy nhiên, 
nếu chúng ta chỉ thực hành thiền minh sát (vipassanã) 
thôi, thì chúng ta có thể phát triển sự tập trung của minh 
sát (vipassanã) thay thế cho thiền chỉ (samatha) bàng 
cách ghi nhận các hiện tượng trong hiện tại từng thời 
điểm một. Tất cả năm yếu tố này là những điều thiết yếu 
để phát triển các tuệ minh sát (vipassanã). 
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Chuẩn Đạo Hay Tiên Đạo (Vipassana) 

Sau khi đã hoàn thành các yếu tố thiết yếu, chúng 
ta có thể phát triển các tuệ minh sát (vipassanã) mà 
được gọi là Chuẩn Đạo hay Tiền Đạo bâng cách ghi nhận 
thân và tâm của chúrig ta như chúrig thật sự là. ố đây, để 
nhìn thấy thân và tâm của chúng ta như chúng thật sự là 
có nghĩa là nhìn thấy chúng là các hiện tượng danh và 
sâc mà đang thay đôi từng thời điểm một. Như đã được 
nhắc đến ở trước nhiều lần, khi chúng ta sanh ra, chúng 
ta chỉ cân nặng một vài pound, nhưng bây giờ chúng ta 
cân nặng hơn rất nhiều. Chúng ta hoàn toàn khác hân 
trong mọi khía cạnh với lúc chúng ta sanh ra. Sự thay 
đổi to lớn này đã xảy ra không phải đột ngột cũng không 
phải ngay lập tức, mà là từ từ dần dần, theo năm, theo 
tháng, theo tuần, theo ngày, theo giờ, theo phút, theo 
giây. Như vậy, điều không thể chối cãi được là thân và 
tâm của chúng ta đang thay đổi từng thời điểm, và chúng 
ta là một con người khác ở từng thời điểm. Do đó, nhìn 
nhận một ai đó hay một cái gì đó là vững chãi hay tồn tại 
lâu dài, đẹp hay xau tiiì chỉ là một ảo tưởng. Thấy được 
dòng chảy của thân và tâm vượt trên cái ảo tưởng như 
vậy có nghĩa là thấy thân và tâni như chúng thật là. Đó là 
cái được gọi là “tuệ minh sát (vipassanã)”. 

Làm Thê^Nào Để Phát Triển Chuẩn Đạo 

(Hay Tiên Đạo) 

Để phát triển những tuệ minh sát (vipassanã) như 
vậy, chúng ta cần phải quan sát bốn loại đối tượng theo 
như trong Kinh Niẹm Xứ (Satipatthãna Sutta): thân, thọ, 
tâm và pháp. Để phát triển sự ghi nhận về thân, chúng ta 
phải ghi nhận tất cả các hoạt động và cử chỉ thuộc về 
thân xác như đi, đứng, ngồi, nhìn thẳng hay nhìn 
nghiêng, mở hay đóng cửa, thậm chí các hoạt động trong 


194 




Duyên Hệ Trong Đời Sông Bình Nhật 


Đo Đạo Duyên 


phòng vệ sinh. Đối với sự ghi nhận về thọ, chúng ta phải 
ghi nhận ba loại thọ: lạc, khổ và xả. Đối với sự ghi nhận 
về tâm, chúng ta phải ghi nhận một vài loại tâm, như 
tâm có tham, tâm có sân, tâm có sự lo lâng và vân vân. 
Còn đối với sự ghi nhận chung, tức là về pháp, chúng ta 
phải chú ý các giác quan của mình, như thấy, nghe, vân 
vân. 

Liên quan đến vấn đề này, ngài Trưởng lão Mahasi 
Sayadaw người Miến Điện đã hướng dẫn cho chúng ta 
cách phát triển sự ghi nhận của thân bâng việc lưu ý đến 
sự chuyển động phồng và xẹp của bụng trong lúc ngồi 
thiền, và bâng việc lưu ý đến các bước chân của chúng ta 
trong khi đi kinh hành. Đó là vì, để thỏa mãn hay hoàn 
thành điều kiện tất yếu cho các tuệ minh sát khởi sanh, 
chúng ta cần phải phát triển định bằng cách tập trung 
vào một đối tượng vững châc hay cố định như sự phồng 
xẹp hay vào các bước chân của chúng ta thay vì vào bất 
kỳ đối tượng nào. Thật ra, chúng ta được hướng dẫn là 
ghi nhận bất kỳ cái gì mà là hiển nhiên hay rõ ràng nhất 
trong số bốn loại đối tượng đó: thân, thọ, tâm và pháp. 
Giống như con nhện ở ngay giữa cái mạng của nó và do 
đó dễ dàng bât lấy bất kỳ những con côn trùng nào 
vướng vào mạng, chúng ta cũng chỉ trú với những đối 
tượng chính yếuT Rồi thi chúng ta có thể ghi nhận bầ kỳ 
đối tượng gì khác mà trở nên hiện rõ. Tuy nhiên, vào lúc 
ban đầu, một vài loại tư tưởng sẽ chen vào một cách liên 
tục. Tất cả những gì chúng ta cần phải làm là chỉ ghi 
nhận chúng ngay lúc chúng trở nên hiện rõ. Theo cách 
này, chúng ta có thể phát triển sự tỉnh thức của tâm trí, 
và cùng lúc có thể làm giảm bớt đi sự phân tán tư tưởng. 
Như vậy, chúng ta nên tập trung vào đề mục chính khi 
mà không có gì khác hiện rõ. Do đó, khi sự tập trung của 
chúng ta được mạnh mẽ, thì những tư tưởng làm phân 
tán tâm trí của chúng ta sẽ ít dần đi. Rồi thì tâm trí của 
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chúng ta trở nên trong sáng hơn và không chứa đựng 
những suy nghĩ bất thiện và có hại mà được gọi là các 
triền cái (nĩvarana). 

Sự Trải Nghiệm Thiên Minh Sát 

(Vipassanã) 

Vào giai đoạn đầu của sự thực hành, khi mà chúng 
ta chú ý ghi nhận các đối tượng vật chất như sự nhấc lên 
và sự hạ xuống, những bước chân, vân vân, thì hình 
dạng (saụthãna) của chân tay hoặc các lối cách của 
chúng trong quá trình chuyển động (ãkãra) là có khuynh 
hướng biểu hiện ra nhiều nhất. Khi chúng ta ghi nhận 
các cảm giác và những ý nghĩ, chúng ta thường có 
khuynh hướng nhận dạng chúng với chân tay hoặc thân 
thể của chúng ta, tức là nơi mà chúng được biểu hiện ra. 
Do đó, vào lúc ban đầu, chúng ta chỉ có thể nhìn thấy 
được hình dạng của cơ thể của mình. Tuy nhiên, khi sự 
tập trung và niệm đủ mạnh, chúng ta sẽ trải nghiệm 
những danh pháp và sâc pháp (sabhãva) và dòng chảy 
của chúng (sãmanna) vượt lên trên hay vượt ra ngoài các 
hình thể và tính cách chuyển động: 

1. Khi chúng ta ghi nhận những đối tượng sâc pháp 
như các chuyên động nâng lên và hạ xuống và các bước 
chân, chúng ta chu J^u có thể trải nghiệm bốn yếu tố về 
sâc pháp: sự cứng hay sự nặng mà đại diện cho yếu tố 
đất; lạnh, ấm hay nóng mà đại diện cho yếu tố lửa; sự 
chặt cứng, căng phồng, di chuyển hay đè nén mà đại 
diện cho yếu tố gió và vân vân. 

2. Khi chúng ta ghi nhận các cảm giác như êm dịu 
hay đau đớn, chúng ta có thể khám phá ra râng các cảm 
giác là riêng biệt hay tách rời khỏi cơ thể và tay chân của 
chúng ta. Thường thường, chúng ta nghĩ râng tôi đang 
cảm giác đau đớn. Bây giờ, với niệm mạnh, chúng ta có 
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thể thấy đau là đau mà không nhận dạng hay quy kết nó 
với cơ thể và chân tay của mình, hay với “tôi” và “của 
tôi”. 

3. Khi chúng ta ghi nhận các ý nghĩ, như các suy 
nghĩ dục vọng, các suy nghĩ tức giận, các suy nghĩ lo âu, 
những suy nghĩ vớ vẩn và vân vân, chúng ta có thể thấy 
rằng các suy nghĩ là riêng biệt hay tách rời khỏi cơ thể 
của chúng ta. Và chúng ta có thể nhận ra râng các suy 
nghĩ là những danh pháp thay đổi từng giây phút một 
như nước chảy của một dòng sông. Không có “tôi” hay 
“của tôi” liên quan trong đó. 

4. Khi chúng ta ghi nhận các cảnh giác quan như sự 
thấy, sự nghe, sự ngửi, sự nếm, và sự đụng, chúng ta có 
thể nhận ra chúng đơn giản là các tiến trình tâm thức 
mà không nhận dạng chúng với “tôi” hay “ của tôi”. 

Để ghi nhận thân và tâm theo đặc tính hay tính 
cách của chính chúng như được nhâc đến ở trên, chúng 
ta phải quan sát chúng ngay thời điểm chúng biểu hiện 
ra, giống như quan sát tia chớp vốn chỉ được nhìn thấy 
tại thời điểm no xẹt ra mà thôi. Sự ghi nhậri này là thiet 
yếu trong việc thực hành thiền minh sát (vipassanã) vì 
tất cả những tuệ minh sát (vipassanã) còn lại thì hoàn 
toàn dựa trên nó. Mặc dầu mọi các đều liên quan đến 
thiền minh sát (vipassanã), nhưng có những giai đoạn cố 
định mà tại lúc đó chúng ta có những sự trải nghiệm đặc 
biệt. Ví dụ, tại giai đoạn thứ tư, cơ thể của chúng ta có 
thể có cảm giác rất nhẹ dường như nó đang bay lơ lửng 
trên không. Hoặc chúng ta có thể thấy ánh sáng chiếu, 
xẹt qua hay nhấp nháy. Hoặc chúng ta có thể nhận thấy 
tâm trí của mình trở nên hạnh phúc và bay bổng, ở giai 
đoạn thứ mười một, chúng ta có thể có cảm giác an tịnh 
một cách lạ thường đến mức chúng ta chỉ có một chút ít 
cảm giác phản ứng hoặc chẳng có gì cả. 
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Ngoại trừ những sự trải nghiệm đặc biệt cụ thể này, 
tất cả những gì chúng ta trải nghiệm xuyên suốt quá 
trình thực hành thiền minh sát (vipassanã) là các danh 
pháp và sâc pháp, mà hầu hết mọi người trong chúng ta 
đã phớt lờ, không chú ý ngó ngàng đến; do đó, chúng ta 
có khuynh hướng nghĩ rằng chúng ta chẳng phải đang 
trải nghiệm cái gì đặc biệt cả trong quá trình thực hành 
thiền minh sát (vipassanã) của mình. 

Các Yêu TcT Của Chuẩn Đạo (Hay Tiên 

Đạo) 

Như vậy, các tuệ minh sát (vipassanã) diễn ra để 
nhìn quán thân và tâm theo bản chất hay đặc tính vốn có 
của chúng, tức là vượt ra ngoài hay vượt lên trên cái ảo 
giác về thường hằng, an lạc và tự ngã. Những sự hiểu 
biết thấu suốt này được tạo lập bởi năm yếu tố của Hành 
Đạo. Chánh Tinh Tấn, Cliánh Định và Chánh Niệm sanh 
lên khi chúng ta tinh cần nỗ lực tập trung vào các hiện 
tượng danh sâc trong hiện tại và ghi nhận chúng. Chánh 
Tư Duy xảy ra khi chúng ta chú ý vào các đề mục thiền 
định. Chánh Kiến là hiểu thân và tâm như chúng thật sự 
là. Năm yếu tố này được gọi là các yếu tố của hành đạo 
(kãraka-magganga) vì chúng đang cùng làm việc với 
nhau để phát triển các tuệ minh sát (vipassanã) cho đến 
khi chúng được viên mãn với sự trưởng thành của Bát 
Thánh Đạo. Cùng với ba yếu tố trong giới phần (chánh 
ngữ, chánh nghiệp, chánh mạng), vốn thường được thực 
hiện viên mãn trước khi thực hành thiền, hoặc có thể 
được thực hiện viên mãn trong quá trình thực hành 
thiền, chúng ta được xem là phát triển tất cả tám chi đạo 
mỗi khi chúng ta thấy được thân và tâm hay danh và sâc 
như chúng thực sự là. Như vậy, tám yếu tố của Chuẩn 
Đạo hay Tiền Đạo làm duyên hay là điều kiện cho các 
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tâm đi cùng và các tâm sở và các sâc pháp được tạo ra từ 
đó thông qua năng lực của Đồ Đạo Duyên. 

Thánh Đạo (Chánh Đạo) 

Như vậy, các tuệ minh sát tiến triển dần dần cho 
đến khi chúng được viên mãn trong sự giác ngộ của đạo 
(magga), mà bao gồm tám chi phần được gọi là Bát 
Thánh Đạo. ở đây, ngài Mahasi Sayadaw so sánh Chuẩn 
Đạo (hay Tiền Đạo), tức là các tuệ minh sát (vipassanã) 
và Thánh Đạo, tức là sự giác ngộ đạo (magga), như là 
nhảy qua một con kênh và đáp xuống bờ bên kia, một 
cách tương ứng. Có bốn nhiệm vụ được hoàn thành tại 
thời điểm của sự giác ngộ: thứ nhất, nhìn thấy được thân 
và tâm đang bị tra tấn một cách liên tục bởi sự vô 
thường; thứ hai, đoạn diệt sự dính mâc vào chúng, tức là 
yếu tố có trách nhiệm cho sự luân hồi; thứ ba, trải 
nghiệm sự đoạn diệt của chúng, tức là Níp-bàn 
(Nibbãna); và cuối cùng, phát triển tám chi đạo, tức là 
đạt đến sự chín muồi của chúng tại thời điểm này. Như 
vậy, tám chi đạo làm duyên hay là điều kiện cho các tâm 
đi cùng với chúng và các tâm sở và sâc pháp được tạo ra 
tại lúc đó thông qua năng lực của Đồ Đạo Duyên. 
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Tương ưng Duyên 
(Sampayutta-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 8) 

Sampayutta-paccayoTi; 

Cattãro khandhã arũpino annamannain 
sampayutta-paccayena paccayo 

Phan Chuyền Ngữ 

Tương ưng duyên là: 

Bốn danh uẩn (tức là vô sâc) làm duyên hay là điều 
kiện hỗ tương cho nhau. 

(Loại duyên này thì hoàn toàn giống với phần đầu 
của càu Sanh Duyên.) 

Lý Giải Của Ngài Ledi Sayadaw 

Có ba cặp duyên: Tương ưng và Bất Tương ưng, 
Hiện Hữu và Vô Hữu, Lý Khứ và Bat Ly, vốn không phai 
riêng biệt, mà lại được bao gồm một cách thích hợp 
trong những loại duyên đã được đề cập ở trước. Chúng 
được lặp lại với mục đích chỉ ra râng một vài yếu tố làm 
duyên là điều kiện cho những yếu tố được duyên của 
chúng thông qua năng lực của sự tương ưng, một vài 
thông qua năng lực của sự bất tương ưng, một vài thông 
qua năng lực của sự hiện hữu, một vài thông qua năng 
lực của sự vâng mặt, một vài thông qua năng lực của sự 
biến mất, và một vài thông qua năng lực của sự không 
biến mất. 

Đối với hai cặp cuối cùng, thuật ngữ “hiện hữu và 
vô hữu” (atthi và natthi) trong một vài trường hợp chỉ 
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cho hai loại tà kiến mà trong đó “hiện hữu” có nghĩa là 
sự hiện hữu của một linh hồn trường cửu (sassata-ditthi) 
và “vô hữu” có nghĩa là sự hủy diệt của nó (uccheda- 
ditthi). Để không bị nhầm lẫn hai loại Hiện Hữu Duyên 
và Vô Hữu Duyên với các loại tà kiến như vậy, chúng ta 
có thêm một loại cặp duyên nữa, tức là Lý Khứ Duyên và 
Bất Ly Duyên, mặc dầu hai cặp này là hoàn toàn giống 
nhau về bản chất. 

Đối với Tương ưng Duyên, tất cả tâm và các tâm sở 
đi cùng thì luôn luôn làm duyên cho nhau. Sự liên kết 
của chúng có nghĩa là tính cùng chung của chúng thì xảy 
ra theo phương thức mà thông qua đó chúng cùng sanh 
lên, cùng diệt đi, bât cùng đối tượng giác quan, và phụ 
thuộc vào cùng một vật. 

ở đây, tính cùng chung có nghĩa là sự liên kết. Ví 
dụ, sự thấy thì được tạo thành bởi tám yếu tố như là tâm 
nhãn thức và bảy tâm sở bao gồm xúc (phassa), vân vân. 
Tất cả tám yếu tố này được gọi chung là “sự thấy”. Để 
miêu tả sự thấy bâng tên của mỗi một tâm sở có liên 
quan là điều không thể thực hiện được. Điều này cũng 
đúng cho các tâm sở còn lại. Đây là ý nghĩa cùng chung 
nhau của các yếu tố tinh thần mà sự liên kết hay sự kết 
hợp muốn nói đến. 
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Bàt Tương ưng Duyên 
(Vippayutta-paccayo) 

PãỊi Trích Dãn (Patthãna-1, Trang 8) 

Vippayutta-paccayoTi: 

• Rũpino dhammã arũpĩnain dhammãnain 

vippayutta-paccayena paccayo. 

• Arũpino dhammã rũpĩnain dhammãnain 

vippayutta-paccayena paccayo. 

Phan Chuyền Ngữ 

Bất Tương ưng Duyên là: 

• Các sâc pháp làm duyên hay là điều kiện cho các 
danh pháp thông qua năng lực của Bất Tương ưng 
Duyên. 

• Các danh pháp làm duyên hay là điều kiện cho 
các sâc pháp thông qua năng lực của Bất Tương ưng 
Duyên. 

Bất Tương ưng Duyên này có hai phần như sau: 

Vật chất (thân xác) làm duyên hay là điều kiện cho 
tâm trí thông qua hai loại duyên: Câu Sanh Duyên và 
Tiền Sanh Duyên. 

Tâm trí làm duyên hay là điều kiện cho vật chất 
(thân xác) thông qua hai loại duyên: Câu Sanh Duyên và 
Hậu Sanh Duyên. 
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Vật Chất Duyên Tâm Trí 

Câu Sanh Bất Tương ưng Duyên 

Tại thời điểm tục sinh (patisandhi), chúng ta chỉ là 
một khối kết hợp rất nhỏ bé của các hiện tượng danh và 
sâc được gọi là “phôi thai kalala” vốn được tạo thành bởi 
tâm tục sinh và các tâm sở của nó, và trái tim (ND: 
nhóm sâc ý vật), thần kinh xúc giác (ND: nhóm thân) và 
giới tính (ND: nhóm giới tính). Khối kết hợp này được 
ghi nhận là nhỏ bé đến mức nó là vô hình đối với mât 
trần, tức là không nhìn thấy được bâng mât trần. Tại 
thời điểm này, các yếu tố tinh thần của chúng ta phải 
phụ thuộc vào sâc ý vật (tức là các sâc pháp tạo nên trái 
tim). Hai yếu tố này cùng sanh lên, nhưng bất tương ưng 
với nhau, do chúng là những hiện tượng hoàn toàn khác 
biệt. Như vậy, nhóm sâc ý vật làm duyên hay là điều kiện 
cho tâm tục sinh của chúng ta và các tâm sở thông qua 
năng lực của Câu Sanh Bất Tương ưng Duyên. 

Tiên Sanh Bất Tương ưng Duyên 

Sáu vật giác quan, tức là mât, tai, mũi, lưỡi, thân và 
trái tim - xảy ra từ một cho đến mười sáu sát-na tâm 
trước các yếu tố tinh thần mà được duyên lên từ đó 
trong suốt đời sống của các chúng sanh ngũ uẩn - làm 
duyên hay là điều kiện cho 85 tâm (tức là loại trừ bốn 
tâm quả vô sâc) và các tâm sở đi cùng của chúng thông 
qua năng lực của Tiền Sanh Bất Tương ưng Duyên. 
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Tâm Trí Duyên Vật Chất 

Câu Sanh Bất Tương ưng Duyên 

Bảy mươi lăm tâm (tức là loại trừ bốn tâm quả vô 
sâc và ngũ song thức) và 52 tâm sở - mà sanh lên trong 
các chúng sanh ngũ uẩn tại thời điểm tục sinh của họ và 
rồi cũng như trong thời bình sinh của họ - làm duyên 
hay là điều kiện cho sâc pháp do tâm tạo và sâc pháp do 
nghiệp tạo tại thời điểm tục sinh (vốn sanh lên cùng với 
tâm được nhắc đến ở trên) thông qua năng lực của Câu 
Sanh Bất Tương ưng Duyên. 

Hậu Sanh Bẩt Tương ưng Duyên 

Bốn danh uẩn đi sau làm duyên hay là điều kiện 
cho các sâc pháp thông qua năng lực của Hậu Sanh Bất 
Tương ưng Duyên, (ở đây, bốn danh uẩn đi sau bao 
gồm 85 tâm và 52 tâm sở sanh lên từ một cho đến mười 
sáu sát-na tâm theo sau sâc pháp mà được tạo ra bởi 
chúng trong thời bình sinh của các chúng sanh ngũ uẩn. 
Và các sâc pháp có liên quan ở đây là chỉ cho các sâc 
pháp đã được tạo ra và đã đạt đến giai đoạn trụ, bởi một 
trong bốn nguyên nhân, ở trước thời các danh uẩn được 
nhắc đến ở trên. 

Hãy Nhớ Rằng Tâm Và Vật Chất Là 

Có Liên Hệ Lẩn Nhau 

• 

Loại duyên này trình bày một rõ ràng và minh bạch 
rằng thân và tâm của chúng ta thì luôn luôn đang cùng 
hoạt động với nhau. Khoa học cũng đã chứng minh từ 
lâu rằng điều này là đúng. Các nhà khoa học đã phát 
hiện ra rằng các thay đổi hóa học trong cơ thể của chúng 
ta có một tác động cực lớn lên tâm trí của chúng ta, và 


204 




Duyên Hệ Trong Đời Sõng Bình Nhật 


Bất Tương ưng Duyên 


ràng tâm trí của chúng ta cũng thường chịu trách nhiệm 
cho những sự thay đổi hóa chất trong cơ thể của chúng 
ta. Họ thậm chí đã xác nhận những phát hiện về sự đàn 
hồi và giãn nở của bộ óc, cho thấy râng bộ óc có thể 
chuyển biến hoặc thay đổi hình dạng do bởi tâm trí của 
chúng ta (tức là các suy nghĩ và các cảm giác). Vì thái độ 
và cách suy nghĩ của chúng ta xác định nên chúng ta là ai 
và là gì, cho nên chúng ta được khuyên dạy là hãy nên 
tận lực chăm sóc tâm trí của mình để cho nó được tốt 
đẹp (giống như cách chúng ta chăm sóc thân xác của 
chúng ta vậy). 

Những trạng thái tinh thần tiêu cực như lo lâng, lo 
âu, cô đơn, căng thẳng, trầm cảm, vân vân, hiển nhiên 
có những tác động tiêu cực lên thân xác của chúng ta. 
Bất chấp tuổi tắc, tôn giáõ, trình độ giáo dục hay đĩa vị 
xã hội của mình, chúng ta không thể tránh được việc có 
những lúc phải cam chịu những vấn đề khó khăn về tinh 
thần hay tâm lý do bởi nguyên nhân này hay nguyên 
nhân khác đưa đến. Để hóa giải những loại vấn đề này, 
chúng ta thường được khuyên là nên uống thuốc, tận 
hưởng một kỳ nghỉ dài, ngủ thêm cho đủ sức, tập thể dục 
thường xuyên hơn, ăn uống đủ chất dinh dưỡng và điều 
độ và vân vân. Tuy nhiên, chỉ lời khuyên như vậy thôi 
không thể giúp chúng ta giải quyết những vấn đề này 
triệt để vì chúng sẽ tiếp tục xảy ra lại do những khao 
khát hay ước muốn không thể nào thỏa mãn được của 
chúng ta. Chúng ta luôn luôn muốn nhiều hơn, đẹp hơn 
hay mới hơn. Thậm chí với những công nghệ đương 
thời, vốn thường mang lại cho chúng ta nhiều hơn là 
chúng ta đã từng có thể tưởng tượng đến, cũng không 
thể điền đầy hay làm thỏa mãn trọn vẹn sự ham muốn có 
thêm nữa liên tục của chúng ta. Cho dầu công nghệ có là 
tiên tiến như thế nào đi chăng nữa, nó cũng không thể 
giúp chúng ta chữa trị được những mối lo âu và e ngại 
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của chúng ta. Do đó, chúng ta nên nghĩ về việc thử tập 
phương cách của Đức Phật, tức là hành thiền, vốn là duy 
nhất có khả năng thoát bỏ hoàn toàn những căn bệnh 
tinh thần đó khỏi chúng ta. Tuy nhiên, chúng ta nên nhớ 
rằng hành thiền là một dạng huấn luyện tinh thần mà 
chúng ta cần phải thực hành một cách tận tâm và kiên 
nhẫn trước khi nó thật sự tạo ra những hiệu quả tốt 
trong đời sống bình nhật của chúng ta. 

Hành Thiên 

Thiên Niệm 32 Thể Trược Của Cơ Thể 

Đây là một trong những đề mục thiền được Đức 
Phật khuyến khích thực hành để vượt qua những trạng 
thái tinh thần tiêu cực. Đức Phật đã so sánh thân xác của 
chúng ta với cỗ xe bò, tức là cái tên được đặt cho cái tổ 
hợp gồm những thành phần như bánh xe, cái ách, vân 
vân. Nói một cách khác, không có cỗ xe bò riêng biệt nào 
từ những bọ phận đó. Cung theo cách này, không cổ “tôi” 
hay “của tôi” ở bên ngoài 32 thể trược cua cơ thể như là 
tóc, lông, móng, răng, da, thịt, gân, xương và vân vân. Ví 
dụ, chúng ta có nhiều hơn 300 cái xương đơn lẻ. Thật là 
nực cười nếu lấy từng bộ phận đơn lẻ và cho là “tôi” hay 
“của tôi”. Bâng cách quằn tữởng về những bộ phận đo, 
chúng ta có thể nhận thấy được thực chất chúng ta là cái 
gì vurt lên trên nliững ảo giấc về “tôi” hay “của tôi”, và 
cùng lúc có thể làm giảm thiểu đi sự dính mâc vào xác 
thân của chúng ta. Khi sự dính mâc của chúng ta được 
giảm thiểu thì tự nhiên, sự lo lâng và lo âu cũng sẽ giảm 
bớt. 


Thiên Niệm Sự Chết 

Một đề mục hành thiền khác tốt cho mục đích này 
là niệm về việc tất yếu của sự chết. Chính bản năng tự 
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nhiên làm cho chúng ta có cảm giác dường như chúng ta 
là bất tử. Cho dầu chúng ta có được giáo dục tốt đến cỡ 
nào, chúng ta vẫn liên tục có ảo tưởng rằng mình sẽ 
không chết mặc dầu chúng ta thấy và nghe nhiều người 
chết mọi lúc xung quanh chúng ta. Ảo giác này đang 
luôn luôn nuôi sống sự ham muốn của chúng ta, vốn có 
trách nhiệm chính yếu cho sự đau khổ về tinh thần của 
chúng ta. Nhìn thấy rõ ràng sự thật này của cuộc đời sẽ 
giúp chúng ta có được sự tự tại, không lo âu và làm cho 
chúng ta có thể từ bỏ đi những sự dính mâc. Chúng ta có 
thể thực hành loại thiền này bâng cách suy niệm như 
sau: 

“Tôi không biết tôi sẽ chết như thế nào: lúc bao 
nhiêu tuổi, ở nơi nào, vào ngày nào và do bệnh tật gì. 
Cũng như kiếp sống kế tiếp mà tôi sẽ có sau khi chết.” 

“Chết là điều hiển nhiên. Cuộc sống thì bấp bênh. 
Tôi có thể chết bất cứ lúc nào, tại bất cứ nơi nào.” 

Thiên Niệm Hơi Thở Ra Vào 

Một loại đề mục thiền khác là quán tưởng trên hơi 
thở ra vào. Chúng ta chỉ nên tập trung vào hơi thở mà 
không nên để tâm trí của mình phân tán nơi nào khác, 
bâng cách luu ý từng hơi thở vào và từng hơi thở ra. Ban 
đầu, giống như bất kỳ loại tập luyện nào, chúng ta sẽ 
cảm thấy rất khó khăn vì tâm trí của chúng ta luôn luôn 
suy nghĩ lung tung. Đó thật ra chỉ là cách lối vốn có của 
nó. Khi chúng ta nhận thấy rằng tâm trí của mình đi 
lang thang, chúng ta chỉ cần kéo nó lại với đề mục thiền 
(tức là hơi thở). Đó là tất cả những gì chúng ta cần làm 
khi thực hành thiền chỉ tịnh (samatha). Nhưng nó cũng 
có ích lợi khi quan sát một tâm trí đi lang thang theo 
cùng phương thức chúng ta thực hành trong thiền minh 
sát (vipassanã). “Thực hành dẫn đến hoàn thiện,” như 
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người ta thường nói. Nếu chúng ta cứ kéo tâm trí lại trên 
đề mục nhiều lần với sự kiên nhẫn và sự bền chí, thì cuối 
cùng nó sẽ tập trung vào đối tượng trong những khoảng 
thời gian dài hơn. Tại lúc đó, chúng ta co thể dan dât no 
đến nơi mà chúng ta muốn, và do đó sẽ ngăn chặn 
không cho nó đến nơi mà chúng ta không muốn. Theo 
cách này, chúng ta có thể tránh được sự lo âu và lo lâng. 
Loại thiền này giúp tạo nên một giấc ngủ say nếu chúng 
ta thực hành nó trên giường ngủ trước khi ngủ. 

Tuy nhiên, nếu tâm trí quá cứng nhâc và quá phóng 
dật để có thể tập trung vào đề mục thiền, chúng ta được 
khuyên là nên đếm hơi thở trong tâm trí. Khi làm việc 
này, chúng ta không nên đếm ít hơn năm và nhiều hơn 
mười. Và không nên có sự gián đoạn trong chuỗi đếm. 
Nếu dừng trước năm, tâm trí của chúng ta không có đủ 
thời gian để tập trung. Nếu đếm nhiều hơn mười, tâm trí 
của chúng ta sẽ lấy số đếm thay vì hơi thở làm đề mục. 
Khi đếm, chúng ta nên bât đầu đếm lúc hơi thở vào hay 
hơi thở ra kết thúc, chứ không phải lúc nó bât đầu. Như 
vậy, hít vào trước, rồi chúng ta niệm thầm trong đầu 
“một” khi hơi thở vào kết thúc. Điều này cũng đúng cho 
hơi thở ra. Rồi bât đầu lại đếm “hai” và tiếp tục theo 
phương thức này. Nếu chúng ta gộp chung cả hơi thở 
vào và hơi thở ra là một, thì tốt hơri chỉ đếm nhiều nhất 
tới năm. 

Thiên Minh Sát (Vipassanã) 

Thiền minh sát (vipassanã) có thể là cực kỳ có ích 
lợi trong trường hợp khẩn cấp mặc dầu mục đích chính 
của nó là giải thoát hoàn toàn khỏi vòng sanh tử luân 
hồi. ở Miền Điện, có một lần tôi bị tai nạn xe cộ, các 
kinh nghiệm hành thiền về sự chết và niệm hơi thở 
chẳng giúp gì cho tôi cả, thậm chí là tôi đã được huấn 
luyện và thực hành khá thuần thục về chúng. Tim của tôi 
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đập quá nhanh và tôi trở nên lo lâng đến mức tôi thậm 
chí quên đi những số điện thoại cần thiết để gọi lại về 
trung tâm nhờ c^ trợ. Tuy rihiên, tại thời điểm đó, 
thiền minh sát (vipassanã) đã làm việc rất tốt đẹp cho 
tôi. Tôi nhận thấy rằng sự tỉnh thức hay chánh niệm đã 
giúp tôi xả bỏ được những lo âu về mặt tinh thần tại địa 
điểm đó. Rất dễ dàng cho chúng ta ghi nhận được sự lo 
lăng mãnh liệt như tôi đã trải nghiệm vì nó là một đối 
tượng vô cùng rõ ràng và hiển nhiên. Thiền minh sát 
(vipassanã) là khả năng tập trung vào các hiện tượng 
trong hiện tại, bất cứ cái gì hiện rõ, thuộc về tinh thần, 
thuộc về vật chất hay là cảm giác. Sống trong hiện tại là 
cácli sống tốt đẹp nhất vì khi một vật ở trong hiện tại, nó 
là một cái gì đó có thật và trở thành một cái gì đó có thể 
dễ điều khiển được nhất. Bất cứ cái gì đã xảy ra trong 
quá khứ thì đã quã; tương lai thì bất đmh. Nhieu việc tot 
và xấu thường xảy ra ngoài sự mong đợi của chúng ta. 
Bâng cách thực hành thiền minh sát (vipassanã), chúng 
ta tiếp nhận được sự huấn luyện tốt nhất trong việc sống 
như nào trong hiện tại và làm sao vượt được qua những 
trạng thái tinh thần tiêu cực như lo lâng và lo âu. 

Trong một câu chuyện Bổn Sanh (Jãtaka), đức Bồ- 
tát là một vỊ hoàng tử có tên là Temiya. Ngài sợ sau này 
sẽ thành vua vì nếu thành vua, Ngài sẽ phải làm nhiều 
việc bất thiện. Do đó, Ngài đã giả vờ bị khuyết tật để rồi 
Ngài sẽ bị từ bỏ và khong bị đề cử lẩm vua. Như vậy, 
Ngài đã xoay xở sống phần còn lại của đời mình trong 
rừng chỉ ăn lá và rễ cây. Tuy nhiên, vị vua cha sau đó đã 
tìm ra Ngài và thấy râng da dẻ của Ngài trong sáng hơn 
rất nhiều so với lúc Ngài còn sống trong cung điện. Vị 
vua cha đã hỏi Ngài tại sao điều này có thể xảy ra. Câu 
trả lời của Ngài đã khẳng định rằng cách sống tốt nhất là 
sống trong hiện tại: 
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Bất Tương ưng Duyên 


Tôi không có những hối tiếc về quá khứ. Tôi cũng 
không hy vọng gì cho tương lai. 

Tôi chỉ hạnh phúc với hiện tại. Đó là điều làm cho 
da dẻ của tôi trong sáng như vậy. 

(Mũgapakkha Jãtaka) 

Vượt Lên Trên Hạnh Phúc 

Chúng ta thích tận hưởng cuộc sống của mình 
trong khi phớt lờ đi những sự thật về cuộc sống như là sự 
hiển nhiên của cái chết hoặc dòng chảy và tính không có 
thực chất của thân và tâm của mình. “Sự dốt nát là hạnh 
phúc” ngụ ý nói ràng “Sự hiểu biết là thống khổ.” Tuy 
nhiên, trong dòng chảy ào ạt của các hiện tượng danh 
sâc, hạnh phúc và thống khổ chỉ là những ảo giác giống 
như loại hạnh phúc và đau khổ mà chúng ta trải nghiệm 
trong một giấc mơ. Ví dụ, trong một giấc mơ, giả sử 
chúng ta trở nên rất đau khổ vì một người thân yêu của 
chúng ta bị tai nạn. Thức dậy từ giấc mơ đó se rất là 
hạnh phúc. Cũng theo cách này, nó sẽ thậm chí hạnh 
phúc nhiều hơn khi thấy được sự thật, tức là thức giấc từ 
những ảo giác về “tôi” và “của tôi”. Bâng cách ghi nhận 
các hiện tượng rõ ràng ở hiện tại bên trong chúng ta, 
chúng ta có thể thấy được sự thật vượt lên trên ảo giác. 
Nếu chúng ta nghĩ về quá khứ hay tương lai nhiều hơn 
mức cần thiết, chúng ta thậm chí không thể ăn ngon hay 
ngủ yên được, và không có cách nào để chúng ta có thể 
thấy được sự thật. Cho nên, sống trong hiện tại là để tận 
hưởng cuộc sống của chúng ta và điều quan trọng hơn là 
nó cho chúng ta cơ hội thật sự trải nghiệm sự thật. 
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Hai Cặp Duyên Cuối Cùng 
(Chỉ Danh Cho Nghiên Cứu 

Chuyên Sâu) 


Hai cặp duyên cuối sẽ cung cấp cho chúng ta thêm 
một vài thổng tin cần thiết cho nghiên cứu đào sâu. Như 
được giải thích bởi ngài Ledi Sayadaw ở trong phần 
Tương ưng Duyên, hai cặp duyên này (tức là cặp Hiện 
Hữu Duyên và Vô Hữu Duyên, và cặp Lý Khứ Duyên và 
Bất Ly Duyên) không phải là riêng biệt, mà lại là được 
bao gồm một cách thích hợp trong những loại duyên ở 
trước. Hơn nữa, Hiện Hữũ Duyên và Bâd Ly Duyên là 
giống nhau về bản chất và luôn đi cùng với nhau. Điều 
này cũng đúng cho Vô Hữu Duyên và Lý Khứ Duyên. 
Dưới đây là cách chúng được bao hàm một cách thích 
hợp trong những loại duyên ở trước như thế nào. 

Hiện Hữu Duyên Và Bất Ly Duyên 

Hiện Hữu Duyên và Bất Ly Duyên được bao hàm 
trong mười tám duyên. Trong mười tám duyên này, các 
pháp làm duyên thì hiện hữu và chưa biến mất khi 
chúng góp phần vào những hiện tượng tương ứng của 
chúng. Trong số mười tám duyên này, mười lăm duyên 
thuộc vào Câu Sanh Duyên vì các pháp làm duyên và các 
pháp được duyên xảy ra cùng với nhau tại cùng một lúc 
trong mười lăm duyên này; hai duyên thuộc vào Tiền 
Sanh Duyên vì các pháp làm duyên xảy ra trước các pháp 
được duyên trong hai loại duyên này; một duyên thuộc 
vào Hậu Sanh Duyên vì các pháp làm duyên xảy ra sau 
các pháp được duyên. 
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Dưới đây là mười lăm loại duyên thuộc vào Câu 
Sanh Duyên: 

1. Nhân Duyên (hetu-paccayo) 

2. Trưởng Duyên (adhipati-paccayo) 

3. (Câu Sanh) Nghiệp Duyên (kamma-paccayo) 

4. Vật Thực Duyên (ãhãra-paccayo) 

5. Quyền Duyên (indriya-paccayo) 

6. Thiền-na Duyên (jhãna-paccayo) 

7. ĐỒ Đạo Duyên (magga-paccayo) 

8. Hỗ Tương Duyên (annamanna-paccayo) 

9. Dị Thục Duyên (vipãka-paccayo) 

10. Tương ưng Duyên (sampayutta-paccayo) 

11. Bất Tương ưng Duyên (vippayutta-paccayo) 

12. Câu Sanh Duyên (sahajãta-paccayo) 

13. Y Chỉ Duyên (nissaya-paccayo) 

14. Hiện Hữu Duyên (atthi-paccayo) 

15. Bất Ly Duyên (avigata-paccayo) 

Hai loại duyên dưới đây thuộc vào Tiền Sanh 
Duyên: 

• Cảnh Duyên 

• Vật Duyên 
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Trong hai loại duyên này, các pháp làm duyên sanh 
lên trước các pháp được duyên, nhưng vẫn còn hiện hữu 
và chưa biến mất khi chúng góp phần vào cho các pháp 
được duyên lên. 

Chỉ có một loại Hậu Sanh Duyên, mà trong đó, các 
pháp làm duyên (chỉ cho các yếu tố tinh thần trong 
trường hợp này) sanh lên sau các pháp được duyên (chỉ 
cho sâc pháp trong trường hợp này). Tuy nhiên, các 
pháp làm duyên thì hiện hữu và chưa biến mất khi 
chúng góp phần vào các pháp được duyên lên. 

ở bất kỳ trường hợp nào, trong mười tám loại 
duyên này, các pháp làm duyên là hiện hữu và chưa biến 
mất khi chúng góp phần vào các hiện tượng tương ứng 
của chúng. Như vậy, hai loại duyên có tên là Hiện Hữu 
Duyên và Bất Ly Duyên thì luôn luôn được nhập vào hay 
được tính chung vào mười tám loại duyên này. 

VÔ Hữu Duyên Và Lý Khứ Duyên 

Vô Hữu Duyên và Lý Khứ Duyên là hoàn toàn 
giống nhau. Trong hai loại duyên này, các pháp làm 
duyên là vâng mặt hay biến mất khi các pháp được 
duyên có mặt. Như vậy, hai loại duyên này thì luôn luôn 
được nhập vào hay được tính chung vào bốn loại duyên 
khác có tên là Vô Gián Duyên, Dâng Vô Gián Duyên, 
Trùng Dụng Duyên và Cận Y Duyên. Do đó, có sáu loại 
duyên mà trong đó các pháp làm duyên thì vâng mặt hay 
biến mất khi chúng góp phần vào các hiện tượng tương 
ứng của chúng. 
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Những Duyên Khác Nhau Đi Cùng 
Nhau Tại Thời Điềm Khác Nhau 

Tùy thuộc vào các pháp gì làm duyên và các pháp gì 
được duyên, số lượng các duyên đi cùng với nhau sẽ 
khác nhau. Ví dụ: 

a. Khi sáu nhân làm duyên cho tâm đi cùng với 
chúng và các tâm sở, sâc pháp do tâm tạo, và sâc pháp 
do nghiệp tạo tại thời điểm thụ thai (tức là lúc tục sinh), 
thì năm loại duyên đi cùng với nhau: Nhân Duyên, Câu 
Sanh Duyên, Y Chỉ Duyên, Hiện Hữu Duyên và Bất Ly 
Duyên. 

b. Khi sáu nhân làm duyên cho tâm đi cùng với 
chúng và các tâm sở và sâc ý vật tại thời điểm thụ thai 
(tức là lúc tục sinh), thì sáu loại duyên đi cùng với nhau: 
Nhân Duyên, Câu Sanh Duyên, Hỗ Tương Duyên, Y Chỉ 
Duyên, Hiện Hữu Duyên và Bất Ly Duyên. 

c. Khi sáu nhân làm duyên cho tâm đi cùng với 
chúng và các tâm sở, thì bảy loại duyên đi cùng với 
nhau: Nhân Duyên, Câu Sanh Duyên, Hỗ Tương Duyên, 
Y Chỉ Duyên, Tương ưng Duyên, Hiện Hữu Duyên và 
Bất Ly Duyên. 

d. Khi ba nhân quả (tức là ba nhân trong các tâm 
quả) làm duyên cho tâm đi cùng và các tâm sở, sâc pháp 
do tâm tạo và sâc pháp do nghiệp tạo tại thời điểm thụ 
thai (tức là lúc tục sinh), thì sáu loại duyên đi cùng với 
nhau: Nhân Duyên, Câu Sanh Duyên, Y Chỉ Duyên, Dị 
Thục Duyên, Hiện Hữu Duyên và Bất Ly Duyên. 

e. Khi ba nhân quả làm duyên cho tâm đi cùng và 
các tâm sở và sâc ý vật tại thời điểm thụ thai (tức là lúc 
tục sinh), thì bảy loại duyên đi cùng với nhau: Nhân 
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Duyên, Câu Sanh Duyên, Hỗ Tương Duyên, Y Chỉ 
Duyên, Dị Thục Duyên, Hiện Hữu Duyên, và Bất Ly 
Duyên. 

f. Khi ba nhân quả làm duyên cho tâm đi cùng và 
các tâm sở, thì tám loại duyên đi cùng với nhau: Nhân 
Duyên, Câu Sanh Duyên, Hỗ Tương Duyên, Y Chỉ 
Duyên, Dị Thục Duyên, Tương ưng Duyên, Hiện Hữu 
Duyên và Bất Ly Duyên. 

g. Khi các nhân quả làm duyên cho sâc pháp do 
tâm tạo và sâc pháp do nghiệp tạo của chúng tại thời 
điểm thụ thai (tức la lúc tục sinh), thì bảy loại duyên đi 
cùng với nhau: Nhân Duyên, Câu Sanh Duyên, Y Chỉ 
Duyên, Dị Thục Duyên, Bất Tương ưng Duyên, Hiện 
Hữu Duyên và Bất Ly Duyên. 

h. Khi ba nhân quả làm duyên cho sâc ý vật đi cùng 
của chúng tại thời điểm thụ thai (tức là lúc tục sinh), thì 
tám loại duyên đi cùng với nhau: Nhân Duyên, Câu Sanh 
Duyên, Hỗ Tương Duyên, Y Chỉ Duyên, Dị Thục Duyên, 
Bất Tương ưng Duyên, Hiện Hữu Duyên và Bất Ly 
Duyên. 
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Sự Ảnh Hưởng Thứ Ba Hay ThếLực 

Thứ Ba 


Trong khoa học, nếu gene của chúng ta có tính di 
truyền thì việc tại sao các cặp song sinh lại có những tính 
cách khác nhau và thậm chí có những dấu vân tay khác 
nhau vẫn là một vấn đề nan giải. Các song sinh có bộ 
gene như đúc và sự nuôi dạy là gần giống hệt nhau, 
nhưng bâng cách nào đó, hướng phát triển sinh học của 
họ vẫn tách rời ra khỏi nhau khi họ phát triển trong suốt 
thuở ấu thời. Một vài người cho râng các nhà sinh vật 
học đã bỏ lỡ đi sự ảnh hưởng thứ ba hay thế lực thứ ba. 
Mặc dầu họ đã có suy tư về sự ảnh hưởng tương hỗ giữa 
yếu tố tự nhiên (tạo hóa) và sự dạy dỗ (giáo dục) từ lâu 
trước khi cấu trúc cơ bản của DNA được khám phá ra 
vào năm 1953, nhưng họ đã bỏ qua yếu tố cơ hội thuần 
túy. Chủ thuyết duy thần của tư tưởng khoa học thường 
nghĩ rằng tính ngẫu nhiên có đóng một vai trò trong đời 
sống của một tế bào. 

Thắng Pháp (Abhidhamma) sẽ quy kết sự ảnh 
hưởng thứ ba hay thế lực thứ ba cho năm loại năng lực 
tinh thần tiềm ẩn (đã đữợc nhâc đến trong phẩn Vô Giẩn 
Duyên). Thậm chí nếu được xem chỉ là “cơ hội thuần 
túy”, chúng vẫn sẽ có liên quan đến các năng lượng tiềm 
ẩn này theo cách này hay cách khác. Chúng ta đã thảo 
luận về việc tính di truyền (gene) và môi trường sống (sự 
dạy dỗ) có thể được duyên như thế nào bởi các năng lực 
tinh thần tiềm ẩn, bởi năng lực của Vô Gián Duyên, 
Thường Cận Y Duyên, Nghiệp Duyên và vân vân. 
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Điều không thể tranh cãi được là bộ não của chúng 
ta chỉ chết có một lần và mãi mãi tại lúc chúng ta chết. 
Tái sanh là một việc có thật, chứ không phải ao tưởng. 
Sự tồn tại của sự ảnh hưởng thứ ba hay thế lực thứ ba 
trong cuộc sống của chúng ta bên cạnh sự di truyền và 
môi trường sống là một điều không thể chối cãi. Bâng 
việc nghiên cứu và xem xét kỹ lưỡng các yếu tố tinh thần, 
các chức năng và sự tương tác của chúng theo một 
phương thức đặc biệt, giáo lý Duyên Hệ (Patthãna) đã 
kiến nghị sự ảnh hưởng thứ ba hay thế lực thứ ba là cái 
gì. Thật ra, chỉ có cách thông qua sự phát triển chánh 
niệm (satipatthãna vipassanã) chúng ta mới thật sự có 
thể hiểu được giáo lý Duyên Hệ (Patthãna) từ khía cạnh 
thực tế của nó, và cách nó áp dụng vào đời sống hằng 
ngày của chúng ta như thế nào. 

Khoa Học ủng Hộ Chánh Niệm 

Các nhà khoa học cũng thừa nhận sự quan trọng 
của chánh niệm trong hệ thống sinh học của chúng ta. 
Họ nói ràng não bộ của người trưởng thành có thể định 
dạng lại các kết nối của nó trên diện rộng thông qua 
những sự tập luyện tinh thần, và râng hầu hết mọi chúng 
ta có những phần của não bộ tương đối bị bỏ quên. 
Chúng ta có thể kích hoạt chúng trở lại bâng những 
phương cách như chú ý vào những tín hiệu không lời khi 
đối thoại với những người khác, lưu ý nhiều hơn đến 
những gì chúng ta đang suy nghĩ, và giảm bớt việc làm 
quá nhiều thứ cùng một lần. Như đã được nhâc đến 
nhiều lần từ trước, có bốn loại đối tượng để chúng ta ghi 
nhận: thân (hay là các hoạt động thân xác), thọ, tâm và 
pháp. Nếu chúng ta ghi nhận chúng, các phản ứng của 
chúng ta đối với các đối tượng giác quan sẽ là thiện cho 
dầu các đối tượng đó là êm dịu hay bất nhã. Các phản 
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ứng thiện lành châc chân sẽ luôn luôn tạo nên một tác 
động lành mạnh lên hệ thống sinh học của chúng ta. 

Mặc dầu sự nhấn mạnh thì được đặt trên vai trò 
quan trọng của các yếu tố tinh thần và những năng lực 
tiềm tàng của chúng trong đời sống của chúng ta, nhưng 
Thắng Pháp (Abhidhamma) luôn luôn thừa nhận những 
tương tác danh sâc dưới một vài loại duyên trong giáo lý 
Duyên Hệ (Patthăna). Như vậy, Thắng Pháp 
(Abhidhamma) không mâu thuẫn với các khám phá 
khoa học về những ảnh hưởng vật chất lên trên tâm trí 
của chúng ta. Nó tương tự như việc khám phá về một 
loại thuốc đặc biệt có the hoi phục lại và làm sâc bén tâm 
trí bâng cách giúp lựa chọn tẩy xóa đi những suy nghĩ 
làm rối trí và gay đau khổ. 

Giáo Lý Của Đức Phật Rất Cụ Thể 

Và Rõ Ràng 

Đức Phật đã dạy một cách rõ ràng rằng giáo lý của 
Ngài được giới hạn trong Bốn Sự Thật Cao Thượng, tức 
là Tứ Diệu Đế. Một lần nọ, Ngài nhặt lên một nâm lá tại 
một khu rừng gần thành phố Kosambi, và đã hỏi chư Tỳ- 
kheo rằng lá trong tay Ngài và lá của toàn bộ khu rừng, 
cái nào nhiều hơn. Dĩ nhiên, câu trả lời là lá trong tay 
của Ngài ít hơn rất nhiều so với lá của toàn bộ khu rừng. 
Dùng ví dụ này, Đức Phật nói ràng những gì Ngài dạy 
cho đệ tử của Ngài ít hơn rất nhiều so với những gì Ngài 
không dạy. Ngài nói rằng Ngài đã không dạy những gì 
không thật sự mang lại lợi ích, không hướng đến con 
đường cao thượng, không dẫn đến sự xả ly, không hướng 
đến sự đoạn diệt khổ đau, không dẫn đến sự an lạc tối 
hậu, không dẫn đến sự hiểu biẽt thâm sâu, không dẫn 
đến sự giác ngộ và không dẫn đến Níp-bàn (Nibbãna). 
Ngài đã nói một cách rành mạch rằng giáo lý của Ngài 
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được giới hạn trong Bốn Sự Thật Cao Thượng, vốn mang 
lại lợi ích, hướng đến con đường cao thượng, và dẫn đến 
sự xả ly và vân vân. (Mahã-vagga Samyutta, 383) 

Bốh Sự Thật Cao Thượng 
(Tứ Diệu Đê) 

1. Sự Thật Vê Khổ (Khổ Đế): Thân và tâm của 
chúng ta được xem là khổ đế do bởi sự dính mâc của 
chúng ta vào chúng. Vốn là vô thường, chúng không bao 
giờ đi theo hướng chúng ta muốn. Với ý nghĩa này, Đức 
Phật đã nêu ra câu hỏi mang tính khai sáng trong bài 
giảng thứ hai của mình (Anatta-lakkhana Sutta) như 
sau: “Nếu một cái gì đó là vô thường, thì nó là an lạc hay 
đau khổ?” 

2. Sự Thật Vê Nguyên Nhân Của Khổ (Tập 
Đế): Sự dính niâc vào thân và tâm (vốn tạo lập nên đời 
sống của chúng ta) là tập đế. Do bởi sự dính mâc vào đời 
sống, chúng ta đấu tranh để sinh tồn trong khi hứng chịu 
rất nhiêu đau khố đẽ rồi cũng phải kẽt thúc với già, bệnh 
và chết. 

3. Sự Thật Vê Sự Đoạn Diệt Khổ (Diệt Để): 

Khi sự dính mẩc vào thân và tâm (vốn tạo lập nên đời 
sống của chúng ta) được đoạn diệt, thì sẽ không còn đau 
khổ nào liên quan đến sự sống. Do đó, diệt đế là chỉ cho 
sự đoạn diệt cái dính mâc. Để hiểu thêm, xin hãy xem 
phần về Níp-bàn (Nibbãna) trong phần Kiến Thức Cơ 
Bản Vê Thắng Pháp. 

4. Sự Thật Vê Con Đường Dãn Đến Sự Đoạn 
Diệt Khổ (Đạo Để): Bâng cách thực hành thiền minh 
sát mà bao gồm Bát Chánh Đạo, chúng ta có thể nhìn 
thấy được thân và tâm như chúng thật sự là. Rồi thì sẽ 
không còn có chỗ nào cho sự dính mâc và kết quả đau 
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khổ của nó. Để hiểu thêm, xin hãy xem phần Đồ Đạo 
Duyên. 

Như vậy, Đức Phật đã kết thúc bài kinh này với việc 
khuyến khích chúng ta nên thực hành Bát Chánh Đạo 
dẫn đến sự an lạc tuyệt đối của Níp-bàn (Nibbãna). Nói 
một cách khác, Ngài chỉ dẫn chúng ta thực hành thiền 
minh sát để giúp cho chúng ta có thể thấy được các hiện 
tượng danh và sâc như chúng thật sự là: vô thường, khổ 
và vô ngã, để rồi chúng ta có thể tẩy trừ được sự dính 
mâc, tức là gốc rễ của sự đau khổ. 

Vượt Ra Ngoài Hay Vượt Lên Trên 
Quy Luật Nhân Duyên 

Chúng ta sống dưới (hay bị chi phối bởi) vô số 
những nhân duyên giống như các bông hoa mọc trước 
nhà của chúng ta. Tuy nhiên, chúng ta không nhất thiết 
phải sống dưới sự điều khiển của những nhân duyên này 
như các bông hoa. Thông qua nỗ lực khôn khéo (payoga) 
của mình, chúng ta có thể tìm cách tạo ra những nhân 
duyên hay điều kiện thuận lợi cho cuộc sống tốt đẹp 
hơn. Chúng ta thậm chí có tliể tìm cách vượt lên trển 
quy luật của nhân duyên. Khi chúng ta có được sự chẩn 
đoán đúng dân chẳng hạn, thì chúng ta đã đi được nửa 
đường trong việc tìm kiếm phương pháp chữa trị đúng 
dân. Cũng theo cách này, nếu chúng ta có thể học và 
hiểu về quy luật nhân duyên, thì chung ta cũng cồ thể 
học cách vượt lên trên nó. Dĩ nhiên, chỉ bâng cách thông 
qua việc thực hành thiền minh sát (vipassanã) chúng ta 
mới có thể học và hiểu về quy luật nhân duyên 
(patthãna) dựa trên các kinh nghiệm thực chứng và rồi 
rnớỉ có the vữợt lên trên nó. 
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Do đó, để kết luận, chúng ta hãy ước nguyện như 
sau: “Nguyện cho chúng tôi có thể thực hành thiền minh 
sát (vipassanã) cho đến khi chúng tôi có thể thấy được 
quy luật nhân quả từ chính sự trải nghiệm của mình và 
có thể vượt lên trên pháp hữu vi để đến pháp vô vi (tức là 
Níp-bàn (Nibbãna)).” 

Với tâm từ (mettã), 
u Hla Myint 

San Jose, ngày 03 tháng 03 năm 2010 
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Phụ Lục 

--ooOoo— 

Phụ Lục 1 
89 Tâm 

• 12 tâm bất thiện 

• 18 tâm vô nhân 

• 24 tâm tịnh hảo dục giới 

• 27 tâm đáo đại 

• 8 tâm siêu thế 

12 Tâm Bất Thiện 

Tám Tâm Tham 

1. Tâm tham thọ hỷ hợp tà vô trợ 

2. Tâm tham thọ hỷ hợp tà hữu trợ 

3. Tâm tham thọ hỷ ly tà vô trợ 

4. Tâm tham thọ hỷ ly tà hữu trợ 

5. Tâm tham thọ xả hợp tà vô trợ 

6. Tâm tham thọ xả hợp tà hữu trợ 

7. Tâm tham thọ xả ly tà vô trợ 

8. Tâm tham thọ xả ly tà hữu trợ 

Hai Tâm Sân 

1. Tâm sân thọ ưu hợp phấn vô trợ 

2. Tâm sân thọ ưu hợp phấn hữu trợ 
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1. Tâm si thọ xả hợp hoài nghi 

2. Tâm si thọ xả hợp phóng dật 

i8 Tâm Vô Nhân 
Bảy Tâm Quả Bất Thiện 

1. Nhãn thức thọ xả 

2. Nhĩ thức thọ xả 
3- Tỷ thức thọ xả 

4. Thiệt thức thọ xả 

5. Thân thức thọ khổ 

6. Tâm tiếp thâu thọ xả 

7. Tâm quan sát thọ xả 

Tám Tâm Quả Thiện Vô Nhân 

1. Nhãn thức thọ xả 

2. Nhĩ thức thọ xả 

3. Tỷ thức thọ xả 

4. Thiệt thức thọ xả 

5. Thân thức thọ lạc 

6. Tâm tiếp thâu thọ xả 

7. Tâm quan sát thọ hỷ 

8. Tâm quan sát thọ xả 


Phụ Lục 
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Ba Tâm Duy Tác Vô Nhân 

1. Tâm hướng ngũ môn thọ xả 

2. Tâm hướng ý môn thọ xả 

3. Tâm tiếu sinh thọ hỷ của bậc A-la-hán 

24 Tâm Tịnh Hảo Dục Giới 

Tám Tâm Đại Thiện 

1. Tâm thiện thọ hỷ hợp trí vô trợ 

2. Tâm thiện thọ hỷ hợp trí hữu trợ 

3. Tâm thiện thọ hỷ ly trí vô trợ 

4. Tâm thiện thọ hỷ ly trí hữu trợ 

5. Tâm thiện thọ xả hợp trí vô trợ 

6. Tâm thiện thọ xả hợp trí hữu trợ 

7. Tâm thiện thọ xả ly trí vô trợ 

8. Tâm thiện thọ xả ly trí hữu trợ 

Tám Tâm Đại Quả 

(Sự liệt kê thì giống hệt với tám tâm đại thiện, chỉ 
thay “thiện” bâng “quả”) 

Tám Tâm Đại Duy Tác 

(Sự liệt kê thì giống hệt với tám tâm đại thiện, chỉ 
thay “thiện” bâng “duy tác”) 
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27 Tâm Đáo Đại 
Năm Tâm Thiện sắc Giới 

1. Tâm thiện sơ thiền cùng với tầm, tứ, hỷ, lạc và 
nhất tâm (tức là định) 

2. Tâm thiện nhị thiền cùng với tứ, hỷ, lạc và nhất 
tâm (tức là định) 

3. Tâm thiện tam thiền cùng với hỷ, lạc và nhất 
tâm (tức là định) 

4. Tâm thiện tứ thiền cùng với lạc và nhất tâm (tức 
là định) 

5. Tâm thiện ngũ thiền cùng với xả và nhất tâm 
(tức là định) 

Năm Tâm Quả sắc Giới 

(Sự liệt kê thì giống hệt với năm tâm thiện sâc giới, 
chỉ thay “thiện” bâng “quả”) 

Năm Tâm Duy Tác sắc Giới 

(Sự liệt kê thì giống hệt với năm tâm thiện sâc giới, 
chỉ thay “thiện” bâng “duy tác”) 

Bốh Tâm Thiện Vô sắc 

1. Tâm thiện thiền an trú trên “Không Vô Biên” 

2. Tâm thiện thiền an trú trên “Thức Vô Biên” 

3. Tâm thiện thiền an trú trên “Vô Sở Hữu” 

4. Tâm thiện thiền an trú trên “Phi Tưởng Phi Phi 
Tưởng” 
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Bốh Tâm Quả Vô sắc 

(Sự liệt kê thì giống hệt với bốn tâm thiện vô sâc, 
chỉ thay “thiện” bàng “quả”) 

Bốh Tâm Duy Tác Vô sắc 

(Sự liệt kê thì giống hệt với bốn tâm thiện vô sâc, 
chỉ thay “thiện” bâng “duy tác”) 

8 Tâm Siêu Thế 

Bôh Tâm Thiện Siêu Thê' 

1. Tâm Nhập Lưu (Sotãpatti) Đạo, tẩy trừ tất cả 
những trạng thái bất thiện mà đủ mạnh để dẫn 
đến sự tái sanh vào một cảnh giới đau khổ, và cụ 
thể là tẩy trừ thân kiếri và hoài nghi. 

2. Tâm Nhất Lai (Sakadãgãmi) Đạo, làm giảm yếu 
đi tiềm năng của dục ái và sân. 

3. Tâm Bất Lai (Anãgãmi) Đạo, tẩy trừ dục ái và 
sân. 

4. Tâm A-la-hán Đạo, tẩy trừ hoàn toàn tất cả 
những trạng thái bất thiện còn lại như sự dính 
mâc vào sâc giới và vô sâc giới, ngã mạn, phóng 
dật và vô minh. 

Bôh Tâm Quả Siêu Thê' 

(Sự liệt kê thì giống hệt với bốn tâm thiện siêu thế, 
chỉ thay “Đạo” bàng “Quả”) 
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Phụ Lục 2 

89 tâm được phân loại thành bốn nhóm, có tên gọi 
là bất thiện (akusala), thiện (kusala), quả (vipăka) và 
duy tác (kriyã). 

12 Bất Thiện (Akusala) 

• Tám tâm tham 

• Hai tâm sân 

• Hai tâm si 

21 Thiện (Kusala) 

• Tám đại thiện 

• Năm thiện sâc giới 

ạ/ i1_*Ạ A 

• Bốn thiẹn vo sac 

• Bốn thiện siêu thế 

36 Quả (Vipãka) 

• Bảy quả bất thiện 

• Támi quả thiện vô nhân 

• Tám đại quả 

• Năm quả sâc giới 

• Bốn quả vô sâc 


1ND: Trong nguyên tác ghi là bảy. 
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• Bốn quả siêu thế 

20 Duy Tác (Kriyã) 

• Ba duy tác vô nhân 

• Tám đại duy tác 

• Năm duy tác sâc giới 

• Bốn duy tác vô sâc 
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BANG LIẸT KE THUẶT NGƯ 

PALI-VIỆT* 

--ooOoo— 



Abbuda: Bong bóng 

Abhidhamma: Thâng 

Pháp 

Abhidhamma: Tạng 

Thắng Pháp 

Abyãkata: Vô ký, pháp vô 

ký 

Ãciụụaka: Thường 

(Nghiệp) 

Adhimokkha: Thâng giải 

Adhipati-paccayo: 

Trưởng Duyên 

Adhitthãna: Quyết định 

Adhitthãna-pãramĩ: 

Quyết định Ba-la-mật 

Adosa: Tâm từ hay vô sân 
Ãhãra: Dưỡng tố 

Ãhãra-paccayo: Vật 

Thực Duyên 

A-hetuka: (Tâm) vô nhân 
Ahirika: Vô tàm 


Ajãtasattu: vua 

Ajãtasattu, vua A-xà-thế 

Ajjhãsaya: Chủ tâm 

Ãkãra: Hành tướng, cử 
chỉ, trạng thái, hình dáng, 
phong thái 

Ãkãsa: Sâc giao giới 

Ãkãsa-pannatti: Hư 

không chế định 

Akusala: Bất thiện 

Akusala kamma: 

Nghiệp bất thiện 

Alobha: Vô tham, sự 
không ích kỷ 

Amoha: Vô si, sáng suốt, 
khôn ngoan 

Anãgãmi: (Tâm) Bất Lai 
Ãnanda: Ngài Ãnanda 

Anantar’ũpanissaya: 

Vô Gián Cận Y Duyên 
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Anantara: Vô gián, kế 
tiếp 

Anantara-paccayo: Vô 

Gián Duyên 

Anantarũpanissayo: Vô 

Gián Cận Y Duyên 

Anãthapiụdika: Trưởng 
giả Cấp Cô Độc 

Anatta-lakkhaụa Sutta: 

Kinh Vô Ngã Tướng 

Anavajja: Tinh khiết, vô 
tội, trong sạch, không lỏi 

rẩm 

Anguttara Nikãya: Tăng 
Chi Bộ Kinh 

Anindriya-baddha- 
rũpa: Các vật vô tri 

Annamanna-paccayo: 

Hỗ Tương Duyên 

Anottappa: Vô úy 

Anupãlaka: Gìn giữ, bảo 
hộ, duy trì 

Anusaya: Tiềm miên 
Apacãyana: Cung kỉnh 

Apatipatti avijjã: Sự 

thiếu' hiểu biết 

Ãpo: Yếu tố nước 


Ãpo-kasiụa: Đề mục 

kasina về nước 

Arahant: Vị A-la-hán 
Arahat: Vị A-la-hán 
Arahatta: Vị A-la-hán 

Ãramman’ũpanissaya: 

Cảnh Cận Ỷ Duyên 

Ãrammana: Cảnh 

Ãrammaụa paccayo: 

Cảnh Duyên 

Ãr ammaụãdhipati: 

Cảnh Trưởng Duyên 

Ãrammana-ghana: Mật 

độ của những cảnh giác 
quan 

Ãr ammaụãnusay a: 

Cảnh tiềm miên 

Arittha-janako: Một vỊ 

vua, cha của bồ tát Mahã- 
janako trong truyện Bổn 
Sanh 

Ariya-magga: Thánh 

Đạo, Bát Chánh Đạo 

Arũpa: Vô sâc 

Arũpa brãhma: Phạm 
thiên vô sâc 

Arũpa jhãna: Thiền vô 
sâc giới 
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Arũpãvacara kriyã: 

(Tâm) duy tác vô sâc 

Arũpãvacara kusala: 

(Tâm) thiện vô sâc 

Arũpãvacara vipãka: 

(Tâm) quả vô sâc 

Ãsanna: Cận Tử (Nghiệp) 

Asanna-satta: Chúng 

sinh vô tưởng, Phạm thiên 
vô tưởng 

Ãsayã-nusaya: Cơ tánh, 
căn cơ và tầm mức trí tuệ 
của thính chúng 

Ãsevana-paccayo: 

Trùng Dụng Duyên 

Asoka: Vua A Dục 
Ati-dhãvana: Cực đoan 


Atimahanta- 
ãrammaụa: Cảnh rõ 
ràng, minh bạch 

Atĩta-bhavanga: Tâm 

hữu phần vừa qua 

Atthanguttara: Tăng Chi 
Bọ Kinh - Chương Tám 
Pháp 

Atthi: Hữu 

Atthi-paccayo: Hiện hữu 
duyên 

Ãvajjana-kicca: Chức 

năng hướng môn 

Avigata-paccayo: Bất Ly 

Duyên 

Avijjã-nusayo: Vô minh 
tiềm miên 

Avinibbhoga: Sâc bất ly 


Bandhula: Một vỊ tướng 
quân của vua xứ Kosala 

Bhangakkbaụa: Sát-na 
diệt 

Bhãvanã: Tham Thiền 

Bhãvanã-maya naụa: 

Trí tu 

Bhavang’upaccheda: 

Tâm hữu phần dứt dòng , 


sự ngắt dòng chảy của 
tiem thức 

Bhavanga: Tâm hữu 

phần 

Bhavanga’upaccheda: 

Tâm hữu phần dứt dòng 

Bhavanga-calana: Tâm 

hữu phần rúng động, sự 
rung động của tiềm thức 
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Bhavanga-santati: Dòng 
chảy tiềm thức 

Bhava-rãgã-nusayo: 

Hữu ái tiềm miên 


Bodhi: Cây Bồ-đề 

Bodhisatva: Bồ-tát 

Brahma: Phạm thiên, cõi 
Phạm thiên 



Cakkhu-dvãrika-vĩthi: 

Lộ tâm thấy 

Cakkhu-pasãda: Thần 
kinh thị giác 

Cakkhu-vinnãụa: Tâm 

nhãn thức, nhãn thức 

Carita: Cơ tánh 

Catuja-kãya: Thực thể 
bốn nhân 

Cetanã: Tâm sở tư, tư 

Cetasika: Tâm sở 

Chanda: Dục 

Cintã-maya: Năng lực 
suy tư, năng lực tư duy 

Cintã-maya nãụa: Trí 

tư 

Citta: Tâm, tâm thức 


Citta vĩthi: Lộ tâm 

Citta-kammannatã: 

Thích tâm 

Citta-lahutã: Khinh tâm 

Citta-mudutã: Nhu tâm 

Citta-niyãma: Quy luật 
tâm thức 

Citta-pãgunnatã: 

Thuần tâm 

Citta-passaddhi: Tĩnh 
tâm 

Citta-visuddhi: Tâm 

thanh tịnh 

Cittujukatã: Chánh tâm 
CũỊavagga: Tiểu Phẩm 
Cuti: Tâm tử 


Dana: Bố thí, cúng dường Dãna-pãramĩ: Bố thí Ba- 

Dãna-cetanã: Chủ ý rộng 
lượng 
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Dassana-kicca: Chức 

năng thấy 

Desa-pannatti: Địa phận 
chế định 

Deva: Thiên nhân 
Devadatta: Đề-bà-đạt-đa 

Devatã SaiỊiyutta: 

Tương ưng Chư thiên 

Devĩ: Nữ thần, nữ thiên 
nhân 

Dhamma: Pháp 

Dhamma-desanã: Dạy 

Pháp, thuyết pháp 

Dhammapada: Pháp Cú 
Kinh 

Dhammãrammaụa: 

Cảnh ý môn, cảnh pháp 

Dhammasanganĩ: Pháp 
Tụ 

Dhamma-savana: Học 

Pháp 

Dhammãsoka: Danh 

hiệu tốt đẹp của vua A dục 

Dhãtu-kathã: Chất Ngữ 

E 

Ekaggatã: Định, nhất 
tâm 


Dhipati chanda: Dục 

trưởng 

Dĩga-kãrãyana: Một vỊ 

tướng quân của vua xứ 
Kosala 

Ditthã-nusayo: Kiến 

tiềni miên 

Ditthi: (Tà) kiến 

Ditthi-visuddhi: Kiến 

thanh tịnh 

Domanassa: Bất mãn, 
thọ Un 

Domanassindriya: ưu 

thọ quyền 

Dosa: Sân 

Dosa-mũla: Căn sân 

Dukkha-vipãka: Quả 

đau khổ, quả xấu 

Dukkhindriya: Khô thọ 

quyền 

Dvi-hetuka omaka: 

Chất lượng nghèo nàn 

Dvija-kãya: Thực thể nhị 
nhân 


Ekaja-kãya: Thực thể 
đơn nhân 
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G 

Gandha: Khí mùi 

Garuka: Trọng Nghiệp 

Ghana: Dày đặc, cường 
độ dày đặc, mật độ cao 

Ghãna: Mũi, tỷ 

H 

Hadaya-vatthu: Sâc ý 

vật 

Hasana: Nụ cười, cách 
cười 

I 

Iddhi-pãda: (bốn) pháp 
làm nên sự thành tựu, (tứ) 
thần túc 

Indriya-paccayo: Quyền 
Duyên 

J 

Janaka: Sản sinh ra 

Janaka kamma: Sanh 
nghiệp 

Jãtaka: Kinh Bổn Sanh 

Jãtaka atthakathã: Chú 

giải kinh Bổn sanh 


Ghãna-pasãda: Thần 

kinh khứu giác 

Gijjakuta: Núi Linh 
Thứu 


Hasituppãda: Tâm tiếu 
sinh 

Hetu-paccayo: Nhân 

Duyên 

Hiri: Tàm 

Iriyãpatha: Các oai nghi 
- tức là đi, đứng, nâm, ngồi 

Issã: Tật, tật đố, ganh tỵ 

Itthi-bhãva: Sâc tố nữ 


Javana: Tâm đầy đủ, tâm 
đổng lực 

Jhãna: Thiền 

Jhãna-paccayo: Thiền- 
na Duyên 

Jhanic kamma: Nghiệp 
thiền định 
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Jĩva-atta: Không có linh 
hồn 

Jĩvaka: lương y Jĩvaka 
Jivhã: lưỡi, thiệt 

Kãla Pannatti: Thời 
Gian Chế Định 

Kãla-campa: một địa 
danh 

Kalala: Phôi thai 

Kãla-pannatti: Thời gian 
chế định 

Kalinga: XứKalinga 

Kãma-rãgã-nusaya: 

Dục tiềm miên 

Kamma: Nghiệp, hành 
động 

Kammaja-rũpa: Sâc 

pháp mang tính di truyền 

Kammannatã: Sâc thích 
nghiệp 

Kamma-paccayo: 

Nghiệp Duyên 

Kamma-satti: Năng lực 
nghiệp, nghiệp lực 

Kãraka-magga: Hành 

đạo 


Jivhã-pasãda: Thần kinh 
vị giác 

ơĩvitindriya: Mạng 

quyền 

K 

Kãraka-maggaiiga: Các 

yếu tố của hành đạo 

Karunã: Bi mẫn, lòng bi 
mẫn 

Katattã: Khinh Thiểu 
Nghiệp 

Kathã-vatthu: Ngữ Tông 
Kãya: Thân 

Kãya-kammannatã: 

Thích tánh 

Kãya-lahutã: Khinh tánh 

Kãya-mudutã: Nhu tánh 

Kãya-pãgunnatã: Thuần 
tánh 

Kãya-pasãda: Thần kinh 
xúc giác 

Kãya-passaddhi: Tĩnh 
tánh 

Kãya-vinnatti: Thân 

biểu tri 

Kãyujukatã: Chánh tánh 
Khandha: Uẩn 
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Khandha-vagga: Phẩm 
Uẩn 

Khantĩ: Nhẫn nại 

Khantĩ-pãramĩ: Nhẫn 

nại Ba-la-mật 

Khattiya: dòng tộc 

Khattiya, dòng tộc Sát-đe- 

lỵ 

Kicca-ghana: Mật độ của 

các phận sự hay những 
chức năng tinh thần khác 
nhau 

Kosala: Xứ Kosala 


Kosambi: Quốc độ 

Kosambi 

Kriyã: (Tâm) duy tác 

Kriyã-byãkata: Duy tác 

Kukkucca: Hối, ân hận, 
hối hận 

Kusala: Thiện 

Kusala cetasika: Tâm sở 

thiện 

Kusala kamma: Nghiệp 
thiện 

Kusala-kamma: Nghiệp 
thiện 


Lahutã: Sâc khinh Lokuttara kusala: Tâm 

Lobha: Tham, sự khao 

khát dục lạc Lokuttara vipãka: Tâm 

Lobha-mũla: Căn tham 
Loka: Thế gian 

M 


Macchariya: Lận, xan 
lận 

Mãgaụdiya: Tên của một 
du sĩ 

Magga: Đạo 


Magga-kusala: Tính 

chất/trạng thái thiện của 
đạo 

Magga-paccayo: Đồ Đạo 

Duyên 

Magga-phala: Đạo quả 
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Mahaggata-kusala: An 

trú định 

Mahãjanaka Jãtaka: 

Chuyện Bổn Sanh 
Mahãjanaka 

Mahã-janako: Đức Bồ- 

tát, tiền thân của Đức 
Phật, trong chuyện bổn 
sanh Mahãjanaka Jãtaka 

Mahã-kriyã: (Tâm) đại 
duy tác 

Mahã-kusala: Đại thiện 

Mahãnãmo: Tên một vị 
vua 

Mahã-vagga SaiỊiyutta: 

Thiên Đại Phẩm, Tương 
ưng Bộ Kinh 

Mahã-vipãka: Đại quả 

Majjhima-pannãsa: Tên 

tập 2 của Trung Bộ Kinh 

Mãna: Mạn, ngã mạn 

Mãnã-nusayo: Mạn tiêm 
miên 

Manasi-kãra: Tác ý, sự 

tác ý 

Mangala Sutta: Hạnh 
Phúc Kinh 

Manindriya: Ý quyên 


Mano-dhãtu: Ý giới 

Mano-dvãr’ãvajjana: 

Tâm hướng ý môn 

Mano-dvãra: Ý môn 

Mano-dvãrã-vajj ana: 

Tâm hướng ý môn 

Mano-dvãra-vĩthi: Lộ 

Tâm Ý Môn, Lộ ý môn 

Mano-dvãrika vĩthi: Lộ 

Tâm Ý Môn, Lộ ý môn 

Mano-dvãrika-j avana: 

Đổng lực ý môn 

Mano-vinnãụa-dhãtu: 

Ý thức giới 

Mettã: Từ, tâm từ 

Mettã-pãramĩ: Từ Ba-la- 
mật 

Micchã-ditthi: Tà kiến 

• • 

Micchã-patipatti avijjã: 

Sự hiểu sai rẩm 

Micchã-samãdhi: Tà 

định 

Micchã-sankappa: Tà tư 

duy 

Micchã-vãyãma: Tà tinh 
tấn 

Middha: Thụy miên 
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Milinda: Vua Milinda 

Milinda-panhã: Milinda 
Vấn Đạo 

Mithila: Thành phố 

Mithila 

Moha: Si mê 

Moha-mũla: Căn si 

Muditã: Tùy hỷ, lòng tùy 

hỷ 

N 


Mudutã: Sâc nhu 

Mũgapakkha Jãtaka: 

Chuyện Bổn Sanh 
Mũgapakkha 

Mũla-magga: Căn Bản 
Đạo 

Mũlatĩkã: Phụ sớ giải 


Nãgasena: Ngài 

Nãgasena, Ngài Na-tiên 

Nãma: Danh, danh pháp 

Nãnãkkhaụika: Dị thời 
(nghiệp) 

N ãnãkkhaụika 
kamma: Dị thời nghiệp 

N ãna-vippayutta- 
kusala: Thiện bất tương 
ưng trí 

Natthi: Vô hữu 


Natthi-paccayo: Vô Hữu 

Duyên 

Nibbãna: Níp-bàn 
Nikkbamma: Xuất ly 

Nikkhamma-pãramĩ: 

Xuất ly Ba-la-mật 

Nimitta: Ấn Tướng 
Nirodha-sacca: Diệt Đế 

Nissaya-paccayo: Y Chỉ 

Duyên 

Nĩvarana: Triền cái 


: Tinh chất của thực Ottappa: úy 
phẩm, dưỡng tố 
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Paccaya: Duyên, yếu tố 
làm duyên 

Paccaya-satti: Chế Độ 

Duyên, Phương Thức 
Duyên 

Paccayuppanna: Các 

pháp được/bị duyên 

Pacchãjãta: Hậu sanh 

Pacchãj ãta-paccayo: 

Hậu sanh duyên 

Pakat’ũpanissaya: 

Thường Cận Y Duyên 

Pakatũpanissaya- 
paccayo: Thường Cận Y 
Duyên 

Pakudha Kaccãyana: 

Tên giáo chủ của một giáo 
phái 

PãỊi: Ngôn ngữ PãỊi, tiếng 
PăỊi 

Panca-dvãr’ãvajj ana: 

Hướng ngũ môn, tâm 
hướng ngũ môn 

Panca-dvãrika vĩthi: Lộ 

tâm ngũ môn 

Panca-dvãrika-j avana: 

Đổng lực ngũ môn 


Pancavokãra: Cõi ngũ 

uẩn 

Panha-vãra: Phân Yếu 
Tri (Bộ Vị Trí) 

Pannã: Trí tuệ 

Pannã-pãramĩ: Trí tuệ 

Ba-la-mật 

Pannatti: Khái Niệm, 
Chế Định, pháp chế định 

Pannindriya: Tuệ quyền 

Parama-atta: Thượng 

đế, đấng tạo chủ 

Paramãnam kammam 
pãramĩ: Hành động của 
các bậc thượng nhân, hành 
động cao thượng 

Paramattha: Pháp chân 
đế 

Paramattha-sacca: Sự 

thật chân đế 

Pãramĩ: Ba-la-mật 

Parikamma-nimitta: 

Chuẩn (bị) tướng 

Pathavĩ: Yếu tố đất 

Pathavĩ-kasiụa: Đê mục 

kasina về đất 
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Patibhãga-nimitta: 

Quang tướng 

Paticca-samuppãda: 

Giáo Lý Duyên Khởi 

Patigha: Sân 

Patighã-nusaya: Sân 

tiềm miên 

Patisandhi: Sự tục sinh, 
tâm tục sinh 

Pattãnumodana: Hoan 
hỷ phước 

Patthãna: Những điều 
kiện khác nhau, duyên, 
Duyên Hệ, Giáo lý Duyên 
Hệ 

Patti-dãna: hồi hướng 
phước 

Payoga: Hành động một 
cách khôn khéo 

Pesi: Vật chất nhỏ bé 

Peta: Ma đói, ngạ quỷ 


Rasa: Vị chất 

Rohitassa: Tên của một 
thiên nhân 

Rũpa: Sâc, sâc Pháp 


Phala: Quả 

Phala-abyãkata: Quả 

giác ngộ 

Phala-samãpatti: An trú 

vào thiền quả 

Phassa: Xúc,tâm sở xúc 

Pĩti: Hỷ 

Pĩti-sukha: Hỷ lạc 

Pola-janako: Vua Pola- 
janako, cậu của Bồ-tát 
Mahã-janako 

Pubba-bhãga-magga: 

Chuẩn Đạo, Tiền Đạo 

Pubbanha Sutta: Kinh 
Buổi Sáng Tốt Lành 

Puggala-pannatti: Nhân 
Chế Định 

Pum-bhãva: Sâc tố nam 

Purejãta: Tiền Sanh 

Purejãta-paccayo: Tiền 
Sanh Duyên 


Rũpa jhãna: Thiền sâc 
giới 

Rũpajĩvita: Thuộc về 
sâc mạng (quyền) 
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Rupa-kkhandha: Sâc 

uẩn 

Rũpãvacara kriyã: 

Tâm duy tác sâc giới 

Sabhãva: Bản chất, tự 
tánh, thiên nhiên 

Sacca: Chân thật, sự Thật 

Saccã-pãramĩ: Chân thật 
Ba la mạt 

Sadda: Giọng nói, âm 
giọng, âm thanh 

Saddha: Tín 

Saddhã: Tín, niềm tin 

Saddhindriya: Tín 

quyền 

Sahajãta: Câu sanh 

Sahajãta kamma: Câu 

sanh nghiệp 

Sahajãta-paccayo: Câu 

Sanh Duyên 

Sakadãgãmi: (Tâm) 

Nhất Lai 

Samãdãna-sĩla: Giới thọ 
tri 

Samãdhindriya: Định 

quyền 


Rũpãvacara kusala: 

Tâm thiện sâc giới 

Rũpãvacara vipãka: 

Tâm quả sâc giới 


Samanantara-paccayo: 

Đẳng Vô Gián Duyên 

Sãmanna: Sự phù hợp 
với thực chất 

Samatha: Thiền chỉ tịnh 

Samatha-bhãvanã: Phát 
triển thiền chỉ 

Sammã-ãjĩva: Chánh 

mạng 

Sammã-ditthi: Chánh 

kiến 

Sammã-kammanta: 

Chánh nghiệp 

Sammã-kammanta: 

Chánh nghiệp 

Sammã-samãdhi: 

Chánh định 

Sammã-sankappa: 

Chánh tư duy 

Sammã-sati: Chánh 

niệm 

Sammã-vãcã: Chánh ngữ 
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Sammã-vãyãma: Chánh 
tinh tấn 

Sammuti-sacca: Sự thật 
chế định 

Sampaticchana: (tâm) 
tiếp thâu 

SaiỊipaticchãna: Tiếp 

thâủ 

Sampayutta-paccayo: 

Tương ưng Duyên 

Samphappalãpa: Nói vô 

ích 

Sainsãra: Vòng luân hồi 

Samũha-ghana: Mật độ 

thay thế không ngừng nghỉ 
của các sát-na tâm 

Sainyutta: (Kinh) Tương 
ưng 

Sangaha Bhãsãtĩkã: 

Phụ sớ giải của Thắng 
Phẩp 

Sangha: Tăng chúng 
Sankhãra: Làm việc 

Sankhãr a-kkhandha: 

Hành uẩn 


Santãnãnusaya: Vô gián 
tiềm miên 

Santati: Tiến trình 

Santati-ghana: Mật độ 

sanh lên không có sự ngât 
quãng ở giữa của những lộ 
tâm 

Saụthãna: Hình dạng 

Saụthãna Pannatti: 

Hìrih' Thức Chế Định 

Saụthãna-pannatti: 

Hìrih' thức chế định 

Santĩraụa: Quan sát, tâm 
quan sát 

Sassata-ditthi: Thường 
kiến 

Sati: Sự ghi nhận, niệm 
Satindriya: Niệm quyền 

Satipatthãna Sutta: 

Kinh Niẹm Xứ 

Satipatthãna 
vipassanã: Thiền quán 
niệm xứ 

Sa-upãdisesa nibbãna: 

Hữu Dư Níp-bàn 

Sãvajja: Đáng quở trách, 
lầm lỗi, không trong sạch, 
vô đạo đức 


Sannã: Tưởng 

Sannã-kkhandha: 

Tưởng uẩn 


242 




Duyên Hệ Trong Đời Sông Bình Nhật 


Liệt Kê Thuật Ngữ 


Sãvatthi: Kinh đô 

Sãvatthi, thành Xá-vệ 

Sĩla: Giới, giới hạnh, trì 
giới 

Sĩla-pãramĩ: Trì giới ba- 
la-mật 

Sĩla-visuddhi: Giới 

thanh tịnh 

Somanassa: Hạnh phúc 

Somanassa-vedanã: Sự 

hài lòng, thọ hỷ 

Somanassindriya: Hỷ 

thọ quyền 

Sota: Tai, nhĩ, thần kinh 
thính giác; dòng chảy 

Sota-pasãda: Thần kinh 
thính giác 

Sotãpatti: (Tâm) Nhập 
Lưu 

T 


Subha: Tên của một 
người Bà-la-môn 

Sujãtã: Tín nữ Sujãtă 

Sukha: Lạc 

Sukha-vipãka: Quả hạnh 
phúc, quả được mong 
muốn 

Sukhindriya: Lạc thọ 

quyền 

Suta-maya nãụa: Trí 

văn 

Suttanta : Tạng Kinh 

Suttanta Mahãvagga: 

Kinh Tạng, Thiên Đại 
Phẩm 

Suvaụụa-bhũmi: Tên 

một vurig đất 


T adanuvattika- 
manodvãra-vĩthi: Lộ 

tâm ý môn nhớ lại những 
ký ức quá khứ 

Tadãrammaụa: Na 

cảnh, ghi nhận 


T atr a-majj hattatã: 

Hành xả, sự ổn định tinh 
thần 

Tãvatiinsa: Cõi trời Tam 
Thập Ta'm 

Tayo Dhamma Sutta: 

Kinh có ba chi Pháp (trong 
Tăng Chi Bộ Kinh) 


243 




Duyên Hệ Trong Đời Sông Bình Nhật 


Liệt Kê Thuật Ngữ 


Tejo: Yếu tố lửa 

Tejo-kasiụa: Đề mục 

kasina về lửa 

« 

Temiya: Hoàng tử 

Temiya, là đức Bồ-tát 
trong một kiếp quá khứ 

Thina: Hôn trầm 

Thina-middha: Hôn 

trầm và thụy miên 

u 

Uccheda-ditthi: Đoạn 

kiến 

u dayabbaya-nãụa: 

Sanh-Diệt Tuệ 

Uddhacca: Phóng dật 

Uddhacca-kukkucca: 

Nghĩ mông lung và lo lâng 

Uggaha-nimitta: Học 

tướng, thủ tướng 

Upa-ghãtaka: Đoạn diệt 

Upanissaya-paccayo: 

Cận Y Duyên 

Upa-pĩỊaka: Chống phá, 
chướng (nghiệp) 

Upari-paụụãsa 
AỊthakathấ: Một bộ chú 
giẳi của Trung Bộ Kinh 


thitikkhaụa: Sát-na trụ 

Tija-kãya: Thực thể tam 
nhân 

Ti-pitaka: Tam Tạng 

Todeyya: Tên của một 
người Bà-la-môn, cha của 
Subha 


Upari-pattãsa PãỊi: Tập 

ba của Trunig Bộ Kinh 

Upa-thambhaka: Hỗ trợ 
Upatthambhaka: Hỗ trợ 
Upekkhã: Trung tính, xả 

Upekkhã-pãramĩ: Xả 

Ba-la-mật 

Upekkhindriya: Xả thọ 

quyền 

Uppãdakkhaụa: Sát-na 
sanh 

UruveỊa: Thành phố 

UruveỊa 

utena: Tên của một vỊ 
vua, trị vì vương quốc 
Kosambi 

utu: Nhiệt lượng, thời tiết 


244 




Duyên Hệ Trong Đời Sông Bình Nhật 


Liệt Kê Thuật Ngữ 


utu-ja: Yếu tố lửa 

Vacĩ-vinnatti: Ngữ biểu 
tri 

Vajĩra-buddhi: Một bộ 

sớ giải cho tạng Luật 

Vãnato nikkhantaiỊi 
nibbãnaiỊi: Sự tẩy trừ 

hay sự nhổ tận gốc rễ 
tham ái, dính mâc 

Vanna: Màu sâc 

• • 

Vãrãụasĩ: Thành phố 
Vãrãnasĩ, thành Ba-la-nại 

Vãsabhakhattiyã: 

hoàng hậu 

Vãsabhakhattiyã, mẹ của 
Vidadũbha 

Vãsanã: Khuynh hướng 
Vattìiu: Vật 

Vattìiu-purejãta: vật 

tiền sanh 

V attìiu-pur ej ãta 
nissaya-paccayo: Vật 

Tiền Sanh Y Chỉ Duyên 

Vãyo: Yếu tố gió 
Vedanã: Thọ 

Vedanã-kkhandha: Thọ 

uẩn 


Veyyãvacca: Phục vụ 
Vicãra: Tứ 
Vicikicchã: Hoài nghi 

Vicikicchã-nusayo: 

Hoài nghi tiềm miên 

Vidadũbha: Tên của một 
vị hoàng tử 

Vigata-paccayo: Lý Khứ 

Duyên 

Vĩmamsa: Thẩm 
Vinaya: Tạng Luật 

Vinaya Mahãvagga: Đại 

Phẩm, Tạng Luật 

Vinnãna: Tâm, tâm thức 

Vinnãụa-kkhandha: 

Thức uẩn 

Vinnãụa-satti: Năng 

lượng tinh thần 

Vipãka: Quả, tâm quả 

Vipãka-paccayo: Dị 

Thục Duyên 

Vipallãsa: ảo tưởng 

Vipallãsa Sutta: Kinh 
Tưởng Điên Đảo 
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Vipallãsa Sutta 

Anguttara: Kinh Điên 
Đảo trong Tăng Chi Bộ 
Kinh 

Vipassanã: Minh sát, 
thiền minh sát 

Vipassanã-bhãvanã: 

Phát triển thiền minh sát 

Vipassana-kusala: Tuệ 

minh sát 

Vippayutta-paccayo: 

Bất Tương ưng Duyên 

Virati: Sự kiêng tránh, 
ngăn tránh 


Virati sĩla: Giới kiêng 
tránh 

Vĩriya: Cân, tinh tấn 

Vĩriyindriya: Tấn quyền 

Vĩriy-pãramĩ: Tinh cân 
Ba-la-mật 

Visuddha-magga: 

Thanh Tịnh Đạo 

Visuddhi: Thanh tịnh 

Vitakka: Tâm 

Vĩthi: Tiến trình tâm, lộ 
trình tâm 

Vutthabbana: Đoán 

định, tâm đoán định 


Yamaka: Song Đối 
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PHƯƠNG DANH THÍ CHỦ 
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Phật tử hải ngoại 


Gia đình Tô Mỹ Hương, úc Châu 
Phật tử ẩn danh 
Gia đình Oanh Trần 
Gia đình Ngọc Quách 
Gia đình Huỳnh Thị Bé 
Gia đình Huỳnh Văn Ngưu 
Gia đình Huỳnh Thị Thúy Vân 
Gia đình Huỳnh Văn Thanh 


Gia đình Huỳnh Văn Dũng 
Gia đình Nông Văn Hâng 
Gia đình Trần Thị Quế Anh 
Gia đình Nông Đình Hoàng 
Gia đình Nông Đình Hải 
Gia đình Nông Thị Mai Trâm 
Gia đình Nông Thị Mai Thoa 
Gia đình Nông Đình Hùng 


Phật tử tại Việt Nam 


Sư Phước Hỷ 

Sư cô Viên Thuận 

Tu nữ Phước Tliủy 

Tu nữ Phước Trang 

Tu nữ Diệu Hạnh 

Tu nữ Phước Ni 

Tu nữ Phước Báu 

Tu nữ Quang Thảo 

Sư cô Như Phúc 

Nhóm Phật tử Phan Rang 

Nhóm Phạt tử Tâm Hỷ, Chùa 

Phước Sơn, Đồng Nai 

Gia đình Saddha Diệu Tín 

Gia đình Nguyễn Quý Khoáng 

Gia đình Nghi Trần 

Gia đình Nguyên Anh Thơ 

Gia đình Nguyễn Văn Minh 

Gia đình Phạm Hữu Hồng 

Gia đình Nguyên Anh Sơn 

Gia đình Nguyễn Lê Hoài Thu 

Gia đình Nguyễn Lê Hoa Hiền 

Gia đình Trịnh Thúy Vi 

Gia đình Nguyễn Thị Giang Uyên 

Gia đình Vũ Minh Phương 

Gia đình Nguyên Mạnh Tú 


Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Hương 
Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 
Từ) 

Gia đình 
Gia đình 
Gia đình 


Đặng Quỳnh Chi 
Lê Ngọc Lương 
Đoàn Bảo Dương 
Kim Nga 

Nguyên Gia Thiện 
Đồng Thị Thiên Hương 
Nguyễn Phương Chi 
Trần Thị Hoàng Hoa 
Nguyễn Ngọc Sang 
Ho Van Trường 
Đoàn Mạnh Cường 
Nguyên Văn Thuận 
Nguyễn Hoàng Văn 
Trần Thanh Huyền 
Trần Thị Ngọc Mai 
Trương Thị Ngọc 

Lê Bích Phương Chi 
CittaPali 

Nguyễn Thị Chi (Diệu 

Hoàng Đình An 
Tạ Thanh Thiện 
Tồ Võ Thành 
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Gia đình Hiên - Huỳnh Ván 
Bánh 

Gia đình Thúy Nga - Paris 

Gia đình Nguyễn Thị Lý 

Gia đình Tạ Minh Trang 

Gia đình Duy Linh 

Gia đình Chiêu 

Gia đình Lý Mỹ Phúc 

Gia đình Minh Trí 

Gia đình Trịnh Ngọc Trác 

Các Phật tử ẩn danh 

Gia đình chị Đoạt, anh Lộc 

Gia đình chị Hảo 

Gia đình 0 ibiứu 

Gia đình chị Thương 

Gia đình cô Loan 

Gia đình Nguyễn Thị Hồng Nga 

Gia đình Võ Văn Linh 

Gia đình Lê Văn Dũng 

Gia đình Ryan Huynh 

Gia đình Nguyễn Thanh Minh 

Gia đình anh Đại Đà Nâng 

Gia đình Nguyên Văn Thuận 

Gia đình Lê Thị Vy 

Gia đình Lê Hạ Nha Trang 

Gia đình Phạm Thủy Cương 

Gia đình Mi Yoen Nguyên 

Gia đình Trần Cúc (cô Thi) 

Gia đình chị Lanh Danh 
Gia đình Phát Nhuận Chow 
Gia đình Trần Đức Thuyền 
Gia đình cô Hựu Huyền 


Gia đình Võ Trọng Phi 
Gia đình Cher Nguyên 
Gia đình Lê Thúy Quỳnh Trang 
Gia đình Phan Quốc Cường, Hà 
Nội 

Gia đình Lê Uy Vũ, Lương Thị 
Mỹ Dung 

Gia đình Lê Hoàng Vân 
Gia đình Lê Thị Hồng Trâm 
Gia đình Huỳnh Nguyễn Thùy 
Trang 

Gia đình bác Khả bác Sâm 
Gia đình Trịnh Đức Vinh, Hà Nội 
Gia đình Nguyễn Thị Phương Chi 
Gia đình Vũ Thị Châu Giang 
Gia đình Trịnh Công Thành 
Gia đình Nguyễn Văn Trọng 
Gia đình Phạm Thà 
Gia đình Bùi Thị Nguyên 
(Nguyễn) Hà 

Gia đình Lê Thị Thanh Vân 
Gia đình Nguyến Thị Chính 
Nghĩa 

Gia đình Nguyễn Thị Diễm 
Phước 

Gia đình Lý Mỹ Phúc 
Gia đình Đỗ Thị Lan 
Gia đình Hoàng Thị Bé 
Gia đình Lê Thị Tuyết 
Gia đình Nguyễn Thị Thế 
Phượng 
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